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वक्‍तव्य 

भारत वे प्राचीन साहित्य मे पुराणो का रेखाकिन महत्त्व है; क्योकि 
भारतीय मनीषा, कला तथा इतिहास का उल्लेखनीय सरक्षण पुराणो के माध्यम 
से हुआ है। उदाहरणार्थ, महाभारत का खिल' होकर भी हरिवशपुराण हमारे समक्ष 
भारतीय संस्कृति और इतिहास झी जो भाधारभूत सामग्री उपस्थित करता है, 
वह भारतीय विद्याविदो के लिए सुखद विस्मय का विषय है । श्रतः, महापुराण, 
उपपुराण या सूतसहिता के नाम से भ्रभिहित होनेवाली प्राचीन कृतियाँ इसे 
प्रभाणित करनी हे निः पुराण-साहित्य ही भारतीय विद्या का थीयन्त्र है, जो 
हमारे समक्ष दीम्तिमान्‌ ज्ञान का अदिति-रूप उपस्थित करता है । 

यह प्रसन्नता की वात है कि प्रस्तुत ग्रन्थ में ऐसे महत्त्वपूर्ण पुराण-साहित्थ का 
पारदर्श परिशीलन स्वर्गीय महामहोपाध्याय ५० गिरिधर शर्मा चतुर्वेदी ने किया है। 
स्वर्गीय चनुर्वेदीजी भारतीय विद्या, पौराणिक साहित्य एवं प्राच्य दर्शन के लब्ध- 
कीर्ति लेखक थे 1 इनकी अनेक मौलिक तथा अनूदित कृतियां--'पुराण-पारिजात', 
“वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति', "प्रमेय-पारिजात', 'गीता-व्याख्यान', 'महाकाव्य- 
सग्रह”, 'चातुर्वर्ण्य', 'वेद-विज्ञान विन्दु’ इत्यादि--श्रपने प्रतिपाद्य विषय का स्थायी 
प्रमाप वन चुकी है । भारतीय विद्या के ऐसे समादृत लेखक की प्रस्तुत कृति 
'पुराण-परिशीलन' को प्रकाशित कर परिपदू श्रकूत प्रसन्नता का अनुभव कर रही है। 
यो पर्यिद्-परिवार को यहू वात रह-रहकर कचोटती है कि 'पुराण-परिशीलन” 
का प्रकाशन लेखक के जीवन-काल में नही हो सका। इस विलम्ब का एक 
कारण यह भी हुआ कि लेखक की वृद्धावस्था एव अस्वस्थता के कारण पाण्डुलिपि का 
उत्तराद्धं पूर्णत व्यवस्थित रूप मे परिषद्‌ को नही मिल सका । तब पाण्डुलिपि के 
उत्तर'द्धं को सन्तोषजनक रीति से व्यवस्थित करने का भार परिषद्‌ के प्रकाशन- 
पदाधिकारी श्रीहवलदार त्रिपाठी 'सहृदय' को दिया गया, जिन्होने प्रतिपाद्य 
विषय से सम्बद्ध विविध पुराणो का आलोडन कर बहुत ही निष्ठापूर्वक यह 
कार्य सम्पन्न किया । परिपद्‌ पहले भी लेखक की एक महत्त्वपूर्ण कृति “वैदिक 
विज्ञान और भारतीय सस्कृति’ को प्रकाशित कर गौरवान्वित हो चुकी है, जिसे 
साहित्य-श्रकादमी ने पुरस्कृत किया है । 

यह सच है कि आधुनिक युग मे पार्जिंटर, मंक्समूलर, विण्टरनित्स, एच्‌० 

एच्‌० विल्सन, वेबर, जार्ज कॉक्स इत्यादि जैसे पाश्चात्य विद्वानो ने पुराणो पर 
प्रामाणिक कार्य प्रारम्भ किया, किन्तु पुराणो के तत्व-तल का जो गहन उद्‌- 
घाटन स्वर्गीय चतुर्वेदीजी की इस पुस्तक मे मिलता है, वह अन्यत्न दुलंभ है । 
इस पुस्तक मे लेखक ने बहुत ही अभिनिवेश के साथ चौदह विद्याओं मे प्रमुख 
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पुराण-विद्या का वेद-विद्या से पपार्थक्य निस्पिन किया है और पुराणों के पंचम 
वेद कहे जाने का रहस्य स्पप्ट किया लेखण का मन्तव्य है कि व्यासदेव 
की इच्छा प्राण-विद्या को ब्रेद-विद्या की अपेक्षा ग्रधि जनतान्त्रिक बनाने की थी। 
इसलिए, जो अगिक्षित या अर्ढणिक्षित वेट-विद्या से वंचित रह जाते थे, उनके लिए 
रोमहर्षण श्रौर उग्रश्रवा के द्वारा पुराण-विद्या का प्रचार कराया गया। दस प्रकार, 
पंचलक्षण में युक्‍त पदूनवादी पुराणो की बवनृपरम्परा का श्रीगणेश हुआ ! 
तदनन्तर, लेखक ने पुराणो के मृख्य विवेन्य वियय--सृप्टि की प्रक्रिया, सप्टि के 
मूलभूत तत्त्व, सृष्टि के प्रत्यक्ष भ्रौर परोक्ष रूप टत्यादि का विश्लेषण किया है 
तथा यह मिद्ध कर दिया है कि पुराभव का विवरण-मात्र पुराण नही है, बल्कि 
पुराणो में रूपकच्छल, अन्योक्ति, कथारूदि, परोक्ष-सकेत, दःथोत्व लावण्य उत्यादि 
के द्वारा अनेकानेक महाण सत्यो का रोचक वर्णन रहा करता है । अद्यपि पुराणोक्त 
मृप्टिक्रम श्रधुनातन भून-विज्ञान दारा पर्ण समर्थित नही है, तथापि चतुर्वेदीजी ने 
पुराणोक्त सृप्टि-विवरण के साथ आधुनिक बिज्ञान की धारणाश्रो को समजित 
करने का अच्छा प्रयास किया है। उतना ही नही, उन्होंने यह भी सिद्ध करने की 
कोशिश की है कि सृष्टि के आधारभूत 'पद्म' ग्रथवा ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति का 
पराणो में उपलब्ध रहस-वर्णन अपने लालित्ण एव असीम भूनोत्तर छवि के कारण 
आधुनिक वेज्ञानिकों के लिए भी कितना आकर्षक विषय सृष्टि के अतिरिक्त 
प्रतिसृप्टि, वश, मन्वन्तर एवं श्रनेक प्रमगागत विषयो के समावेश के कारण हम 
पुराणों को एक ऐसा ज्ञानकोष कह सकते हे, जिसमें आख्यान, उपाख्यान, गाथा 
ओर कत्पशुद्धि येः द्वारा मनुष्य के ज्ञान-शाण्डार को समृद्ध किया गया है । शायद, 
इसीलिए पुराणकर्त्ता व्यास को ज्ञान-शक्ति का अवतार कहा जाता था। इन्ही 
तथ्यो के आधार पर लेखक ने यह निष्कर्ष निकाला है कि वेदार्थ-विस्तारक पुराणों में 
भारत की महनीय विद्या विद्यमान है। 


श्राणा हैं, हिन्दी-जगत्‌ इस सारभूत ग्रन्थ का हार्दिक स्वागत करेगा! 
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अम-संगोधन : १० २२६ मे “चन्द्रवंश मुख्य शीर्षक के रूप में छप गया है, वह सामान्य 
परित्वय के लिए उपशीर्षक-मात्र है । इसी प्रकार, पु० २०७ से ए० २४१ तक फोलियो मे भी 
“चन्द्रवंश” अंकित है । उन पृष्ठं में अमवश ही ऐसा छप गया है । शुधी पाठक कुपया पूर 

२२४ के मुख्य शीर्षक को उपशीर्षक समझे तथा उक्त पृष्ठों के फोलियो में "चन्द्रवंश की 


जगह 'सूर्यवश' सुधारकर पढे ! 
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प्रस्तावना 


यह सुप्रसिद्ध है कि पुराण आर्य-जाति के स्वस्व ह । इन्हे आर्य-साहित्य के 
सुविस्तृत प्रासाद के भाघार-स्तम्भ, प्राचीन इतिहास-मन्दिर के सुवर्ण-कलश, विविध 
विज्ञान-समुद्र मे तैरनेवाले जहाज के प्रकाण-स्तम्भ, सनातन धर्म-रूप शामियाने की 
डोरियाँ, मानव-समाज को सस्कृति का पथ-अदर्शन करनेवाले दिव्य प्रकाश तथा आयं- 
जाति की अनादिकाल से सचित विद्याओ की सुदृढ मजूणएँ कहा जाय, तो कुछ 
भी अत्युक्ति न होगी । 
आज विज्ञान के मध्याह्लकाळ में भी जितनी नई-नई कहकर विद्याएँ 
प्रकाशित होती है, या जितने प्रकार के वाद (राजनीतिक, सामाजिक, वैज्ञानिक) 
जन्म ग्रहण करते हे, अन्वेषण करने पर उन सबका मूल पुराणों मे मिल जाता है । 
यह दूसरी वात हैं कि आज वे विद्याएँ या वाद विस्तृत रूप धारण कर 
चुके हे, किन्तु उनका सूत्ररूप पुराणों में अवश्य मिलेगा। यही कारण है कि 
पुराणो का आज भी हिन्दु-जाति मे बहुत बडा आदर है अथवा यों कहे कि 
वत्तंमान भारतीय संस्कृति पुराणों पर ही अवलम्बित है । समय के प्रभाव से कुछ 
विदेशी विद्वानों के राजनीतिक चक्र के भ्रम मे पड़कर जो कई भारतीय विद्वान्‌ 
कुछ समय पूर्वे पुराणों पर अरुचि प्रदर्शित करने लगे थे, वे भी सत्य का अन्वेषण 
करते हुए आज पुराणों के भक्‍त दिखाई देते हे । जिस काल को भारतीय इतिहास 
का अन्धकार-युग कहा जाता था, उसमे भी पुराणों की दिव्य प्रभा ने ही प्रकाश 
पहुंचाया है । भाज ऐतिहासिक विद्वान्‌ स्पष्ट रूप से यह मानने लगे हे कि 
पुराणों को छोड़कर मध्यकालीन इतिहास की भी शख्वूखछा नहीं बैठ सकती। 
वैदेशिक दिद्वानों से प्राप्त पूर्वसंस्कारवश अब भी पुराणों की कुछ बातों को 
मानने में हिचकिचाहट है । किन्तु, हमारा विश्वास हैँ कि अन्वेषण की प्रवृत्ति 
जैसे-जैसे बढती जायगी, वैसे-वैसे ही पुराणोक्त इतिहासों की निर्मळता स्पष्ट होती 
जायगी । पुराण-विद्या का महत्त्व इससे स्पष्ट है कि याज्ञवल्क्य आदि महषियों ने 
विद्याओं की गणना में पुराण-विद्या को प्रथम स्थान दिया है 
पुराणन्यायमीसांसाधर्मशास्क्नाह्सिश्िताः ह. 7 क ३ 
हि वेदाः स्थानानि विद्यानां धर्सस्य च चतुर्दश ॥। 

अर्थात्‌, पुराण, न्याय, मीमांसा, धर्मशास्त्र, छह वेदांग और चार वेद ये चौदह 

विद्या और धर्म के स्थान हे । स्मृति, सूत, महाभाष्य, न्यायभाष्य आदि सभी प्राचीन 
ग्रन्थो मे पुराणों की चर्चा मिळती हैं! इतना ही नही, वेद के ब्राह्मण-भाग और 


न“ 
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सहिता-भाग में भी पुराण का नाम मिल जाता हैं। अथर्ववेद-सहिता में दो 
जगह पुराण का नाम आया है-- 


ऋचः सामानि छन्दांसि पुराणं यजुपा सह। 
उच्छिष्टाज्जनिरे सवे दिवि देवा दिवि शिताः 11 


इसकी व्याख्या सर्चवेदभाष्यकार श्रीमाध्रवाचार्य ने उस प्रकार की है-- 
“सबके नाश के अनन्तर भी शिष्ट रहनेवाले, अर्थात्‌ शेप रह जानेवाळे परमात्मा का 
नाम उच्छिष्ट है । उसी से ऋक्‌, नाम, छन्द और पुराण यजुर्वेद के साथ उत्पन्न 
हुए हे ।” वैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार जो पदार्थं अपने केन्द्र से चिच्छिन्न होकर 
किसी दूसरे मे प्रचिप्ट हो जाय, उसे ऋग्वेद की परिभाषा मे 'प्रवग्ये' और अथर्व 
की परिभाषा में 'उच्छिप्ट' कहा जाता है। जैसे कि सूर्य का ताप पत्थर 
आदि मे प्रविष्ट होकर अपने केन्द्र से विच्छिन्न हो जाता हैं, उसी कारण प्रीप्म- 
काल में सूर्य के अस्त हो जाने पर भी पत्थर आदि में बहुत काल तक ताप बना 
रहता है । इसी प्रकार, एक व्यापक मूल तत्त्व से पृथक्‌ होकर जो-जों पदार्थ अपनी 
पृथक्‌ सस्या बनाते गये, वे 'उच्छिष्ट' या 'प्रवग्यं' कहे गये हे । सम्पूर्ण जगत्‌ 
की उत्पत्ति इन उच्छिष्टो से ही होती है, यही अभिप्राय उक्त अथवे-मन्त्र में 
स्पष्ट किया गया है । यहाँ हमारा तात्पर्य उतना ही है कि पुराणो का वेदों के 
साथ साहचर्य और समान उत्पत्ति इस मन्त्र में बताई गई है। 


दूसरी जगह इतिहास और पुराण दोनो का नाम आया है । 


तमृचश्च सामानि च यजूषि च ब्रह्म चानुव्यचलन्‌ । 

ऋचां च वै ससाम्नाँ च यजुषां च ब्रह्मणश्च प्रियं धाम भवति, य एवं वेद, 
स वुहती दिशमनुव्यचळत्‌ । तमितिहासश्च पुराणं च गाथाश्च नाराशंसीश्चानु- 
व्यचलन्‌ । इतिहासस्य च स वै पुराणस्य च गाथानां च नाराशंसीनां च प्रियं 
धाम भवति य एवं चेद (अथर्ववेद, काण्ड १५, अनु ० १, सूक्त ६) 1 


यह ब्रात्यकाण्ड का मन्त्र है। व्रात्य का विवरण इसके पूर्व इस प्रकार 
किया गया है कि वह प्रजापति का भी प्रेरक है। उसका नाम नीललोहित भी 
यहाँ कहा गया है, और ईशान महादेव आदि नाम भी उसके वताये गये हे । इससे 
मिद्ध होता है कि '्रात्य' पद से यहाँ महादेव का ग्रहण है। आरम्भ में सबसे 
पूर्व ब्रात्य की स्थिति बताई गई है और पुराणो में भी नीललोहित, ईशान आदि 
नाम महादेव के ही उपलब्ध होते हँ । अस्तु; उस व्रात्य का भिन्न-भिन्न दिशाओ 
में चलना और देवता, पितृ आदि का उसके साथ चलना यहाँ विस्तार से वर्णित 
हुआ है । उसी प्रसग में पहली कण्डिका मे चारो वेदो का उसके साथ चलना 
वताया गया और आगे की कण्डिका मे इतिहास, पुराण, गाथा और नाराशसी 
(गाथा-विशेप) का उसके साथ चलना निर्दिष्ट हुआ है । ब्रात्य का विशेष विवरण 
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यहाँ करना अनावश्यक है! यहाँ इतना ही कहना है कि तारो वेदो के समान 
इतिहास-पुराण का भी श्रुति मे निदेश होने के कारण पुराणो का पचम वेद 
होना श्रुति को भी अभिमत है, यह सिद्ध हो गया । उपनिषदो मे तो छान्दोग्य, 
बृहदारण्यकः आदिमे इतिहास-पुराणो के नाम वेदो के साथ स्पष्ट रूप से ही आये हें 
और वहाँ पचम पद भी है, जो कि पुराणो का पचम वेद होना स्पष्ट सिद्ध 
करता है । 

यह सब देखकर स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि पुराण-विद्या भी वेद के समान 
ही अनादि है, या यों कहे कि वेद के ही दो विभाग हे--एक पुराणवेद और 
दूसरा यशवेद । आज व्यवहार मे हमलोग यज्ञवेद को वेद कहते हुँ और. पुराण- 
चेद को केवल पुराण शब्द से ही कहा जाता है । इतना भेद अवश्य है कि वेद 
नाम से कहे जानेवाले यज्ञवेद मे अक्षर, पद, वाक्य, आनुपूर्वी आदि सबकी बड़ी 
दृढता से रक्षा की गई है; क्योकि उसके मन्त्रो का अज्ञ मे उच्चारण करना 
पड़ता है। और, ब्राह्मण-भाग के द्वारा यज्ञ की इतिकत्तव्यता का क्रम बनाया 
जाता है । इसलिए, कर्मकाण्ड करनेवालो को उसके प्रत्यक्षर कण्ठ करने की 
आवश्यकता रही और अब भी है। आर्य-जाति का यह विश्वास रहा कि उसमें 
एक अक्षर की भी न्यूनाधिकता हो जाने पर कर्म विफल हो जाता है । इसलिए, 
पद, कम, जटा, घन आदि विकृत पाठो के हारा उसके बिन्दु-विसगै तक को 
अन्यथा न होने देने का पूर्ण प्रयत्न हुआ। पदो और-अक्षरो तक की गणना 
ग्रन्थो में लिखी गई । इस कारण वह जैसा आरम्भ मे था, वेसा ही आज भी 
मौजूद है । किन्तु, पुराण केवल समझ लेने को विद्या है, इसलिए उनके पदविन्यास, 
वाक्यरचना, आनुपूर्वी आदि पर इतना बरू नही दिया गया । अर्थ की रक्षा की 
गई । वाक्यविन्यास भिन्न-भिन्न ऋषियो के सवाद मे बदलता रहा, और प्रति 
कलियुग मे भिन्न-भिन्न व्यासो ने उनका विस्तार या सक्षेप भी किया । जैसा कि 
वर्तमान कलियुग के आरम्भ मे भगवान्‌ कृष्णद्वेपायन व्यास ने लोगो की सुविधा 
के लिए अपने ढग से नया सगठन किया हैं, जो कि आज हमे उपलब्ध है । पूर्व 
के कलियुगो मे जो-जो व्यास हुए, और जिन-जिन ने पुराणो का सगठन किथा, 
उन सबके नाम भी पुराणो मे प्राप्त होते हे । भिन्न-भिन्न ऋषियों के गुरु-शिष्य- 

१. अधीहि भगव इति होपससाद सनत्कुमार नारदः! 

त होवाच यद्वेत्थ तेन भोपसीद ततस्त ऊर्ध्वं वक्ष्यामीति ॥ 

सहोवाच--ऋग्वेद भगवोऽध्येमि, यजुर्वेद सामवेदमाथवंण चतुर्थम्‌; इतिहासपुराणं 
पञ्चम वेदाना वेदस्‌ , पित्र्यः राशि दैवं निधिम्‌, वाकोवाक्यम्‌ + एकायनम्‌, देवविद्या, 
अविद्याम्‌, भूतविद्यास्‌ , क्षत्रविधाम्‌, नक्षत्रविद्याम्‌ , सवंदेवजनविद्याम्‌ , एतद्‌ भगवोऽध्येमि 1 
सोऽहं भयवो मन्त्रविदेवासि नात्मविद्‌ । (छन्दोग्य, प्रपा० ७, ख० १) 

२. स यथाद्रेन्धनाग्नेरम्याहदितात्पृथग्धूमा विनिश्चरन्त्येव वा अरेऽस्य महतो भूतस्य निःइवसित- 
मेतयध्ग्वेदो यजुवेंदः, सामवेदोऽथवौन्निरस इतिहासः पुराण विद्या उपनिषदः इलोका., 
सून्नाण्यनुव्याख्यानानि, व्याख्यानान्यस्येवेतानि सर्वाणि निःइवसितानि । 

(बृहदारण्यक, उ० अ०, जा० ३, म० १०) 
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सवाद तो पुराणो में स्पष्ट लिये ही हे । इय प्रकार, शब्दों में समय-समय पर भेद 
होता रहा, किन्तु अथं गुरक्षित रद्दा । अर्थप्रधान पुराणःविद्या परमात्मा से ही 
प्रकट हुई, जैसा कि पूर्व मन्त्र में कहा गया है । अतएव, यह पुराण-चिद्या भी 
अनादि है । 
पुराण--यह नाम ही इसका सबसे पुरानापन सिद्ध करता है ।' बात भी ठीक हैं। 

वेद के जो दो भाग हम पहले कह चुके हें, उनमें पुराणवेट से हमें यह ज्ञान 
होता है कि सूष्टि कमे वनी । इसमे जड-चेतनात्मक जितने तत्त्व या प्राणी हु, 
उनकी उत्पत्ति का क्रम कया है? उनके विषय में ज्ञातव्य वाते कितनी हं? 
अन्त में यह सृष्टि कहाँ छीन होती है, और इस उत्पत्ति और लय के अन्तराल 
मे समय कितना लगता है ? इन्ही पाँच बातो को सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वण, बंशानु- 
चरित और मन्वन्तर नाम सें पुराणो में कहा गया है और यही पाँच पुराणों 
के लक्षण माने गये है । इससे सिद्ध हुआ कि प्रकृति जिस ढग से काम कर 
रही है, उसका पूरा ज्ञान हमे पुराणवेद के हारा प्राप्त हो जाता हैं। दूसरा यज्ञवेद 
हमें यह वताता है कि प्रकृति के श्रम को हम अपने अनुकूल वनाने के लिए बदल 
भी सकते हे । यज्ञ के द्वारा यही किया जाता था कि प्रकृति यदि किसी समय 
अपने प्रतिकूल जा रही हो, तो उसे परिवत्तित कर हम अपने अनुकूल वना छें । 
इस प्रकार, एन दोनो भागो का विवेचन करने पर यह मानना पडेगा कि पहले 
प्रकृति का चरित्र जानना आवश्यक है, फिर उसमे परिवर्तन की वात जानी जा 
सकती है । तब, पुराणवेद प्रथम है, और यज्ञवेद उसके अनन्तर । यह बात भी 
वायुपुराण आदि ग्रन्थों में स्पष्ट लिखी है-- 

पुराणं सर्वशास्त्राणां प्रथमं ब्रह्मणा स्मृतम्‌ । 

अनन्तरं च वक्तेभ्यो वेदास्तस्य विनिर्गताः ॥। 

(वा० पु०, अ० १, श्लो० ६१ तथा मत्स्यपु०, अ० ५३, एलो० ३) 


अर्थात्‌, सव शास्त्रो में पहले ब्रह्मा ने पुराण का स्मरण किया और उसके 
अनन्तर उनके मुख सें वेद प्रादुर्भूत हुए । तात्पर्यं यही है कि सृष्टि-रचना के 
पूर्व ही ब्रह्मा ने प्रकृति के चरिव को मनोगत कर लिया, और तव देव, मनुष्य 


१. व्याकरण की व्युत्पत्ति के अनुसार “पुरामब', अर्थात्‌ “पुरानी घटनाएँ” यह अर्थ स्फुट होता दै । 
पुरा यह अव्ययपठ है । इसका अर्थ है--अत्यन्त प्राचीन दोना। उससे “मव' इस अर्थ में 
“रु? प्रत्यय करने से पुराण शब्द सिद्ध होता है । इससे यह स्पष्ट हे कि अत्यन्त प्राचीन कार 
मे जो कुछ हुआ, उसे पुराण कहते है । निरुक्तकार यास्काचार्य ने पुरा इस अब्यय को 
पूर्व में रखकर “नु” धातु से पुराण शब्द को सिद्ध किया है । उनकी व्युत्पत्ति है-“पुराण, 
पुरा नव भवति” अर्थात जो अत्यन्त प्राचीन काल में नया था! कुछ पुराणों में शब्दार्थक 
“अण्‌? धातु से पुराण शब्द सिद्ध किया गया है । इसका अर्थ है--यदृ अत्यन्त पुराने समय में 
जो कद्दा है । कोशकार फे अनुसार जो पुरानी वस्तु हो, उसे पुराण कहते हे, शस अद में 
किसी भी विवाद को अवकाश नही मिळता ! 


प्रस्तावना शर 


आदि को उसे अपने अनुकूल बनाने की विधि बताई, वही पुराणवेद और 
यज्ञवेद हुए । 
जसे वत्तेमान 'पदार्थविज्ञानशास्त या 'साइन्स' भी दो भागो मे विभक्त है, 
एक 'फिजिक्स' और दूसरा 'कैमिस्ट्री' । फिजिक्स” हमे प्रकृति के तियमो 
को बताता है । वायु कँसे चलती है, जल कैसे वनता है, ठोस पदार्थ किन-किन 
के मेळ से बनते हे इत्यादि । आगे 'कैमिस्ट्री' रसायन द्वारा नये-नये पदार्थ बनाना 
भी सिखा देती है । किन्तु, फिजिक्स न जाननेवाला कैमिस्ट्री द्वारा नये पदार्थो की 
रचना मे पूरा समर्थ नही हो सकता । इसलिए, पहले फिजिवस का ज्ञान आवश्यक है, 
उसके अनन्तर कैमिस्ट्री का। इसी दृष्टान्त से पुराणवेद और यज्ञवेद के 
भी प्रकट होने का क्रम समझ लीजिए । तात्पर्यं यह है कि दोनों ही' अनादि हूं, 
किन्तु उनके प्रकट होने या मनुष्यो को उनकी शिक्षा लेने मे क्रम रखना पड़ता है, 
यही क्रम पूर्वोक्त वायुपुराण के श्लोक मे बताया गया है। इससे किसी को 
छोटा या बडा वताने का किसी- अश में भी तात्पयं नही है। केवल विद्याओो 
के जानने का क्रम निर्दिष्ट है। इसी अभिप्राय से विद्याओ की गणना मे भी 
पुराण को पहले कहा गया है और पुराण यह नाम भी इसी उद्देश्य से रखा गया है । 
वेद और पुराण को जो अनादि कहा जाता है, उसका भी किंचित्‌ रहस्य 
सकेत-मात्र से यहाँ प्रदशित करना उचित होगा । सभी ईश्वरवादी आस्तिक 
मानते हे कि ईश्वर ने जगत्‌ को बनाया है । कर्चा का लक्षण बताता हुआ न्याय- 
शास्त्र कहता है कि जो जिस वस्तु को बनाये, उस वस्तु का ज्ञान उसे पहले 
होना चाहिए । अथवा यों कहें कि अपने ज्ञान मे स्थित वस्तु को ही पुरुष बाह्य 
रूप दे देता हैं। कोई मिस्त्री पहिया बनाने बैठेगा, तो कितनी मोटाई- 
गोलाई रखनेवाला, कितने अश का--यह सब आकार उसके ज्ञान मे पहले आप 
जाना आवश्यक है । यदि विना ज्ञान के कोई वस्तु बनाने लग जाय, तो 
वही हाल होगा--विनायक प्रकुर्वाणो रचयामास वानरम्‌ । अर्थात्‌, गणेश की 
मूर्ति बनाने बैठे और बना डाला बन्दर । इस नियम के अनुसार ईश्वर 
जब जगत्‌ का निर्माता है, तव जगत्‌ के सब पदार्थ और उसके गुण 
तथा धर्म उसके ज्ञान मे पहले ही अवश्य आये होगे, यह भानना ही पडेगा । 
तभी वह जगत्‌ की सुव्यवस्थित रचना कर सका । अन्धकार को समूल नष्ट 
करनेवाला प्रखर किरणों से देदीप्यमान यह सूर्यमण्डल, दर्शन-मात्र से नेत्नों को 
आप्यायित कर देनेवाला यह चन्द्र, समस्त नदियाँ, पवत, वृक्षादि का धारण करने- 
वाली सस्यश्यामला भूमि, गगन-प्रागण मे निरन्तर क्रीडा करनेवाला यह विस्तृत 
तारापुज--यह सब प्रपच ईश्वर के जान मे पहले ही विराजमान हो गया होगा । 
श्रुति ने भी कहा है--'यस्य ज्ञानमय तप.', अर्थात्‌ ज्ञान ही ईश्वर का तप है। सब 
ख़ष्टब्य पदार्थों को पहले ज्ञान मे ले लेता एक बहुत वडा कायं है, इसमे सन्देह 
नही, वही जगह-जगह तप शब्द से कहा गया है । एक रूप म॑ रहनेवाल अद्वितीय 
भगवान्‌ का दैत दर्शन मे जो आयास है, उसे ही तप शब्द से कहा जाता है। 


द पुराण-परिशोलन 


अब दूसरा यह निवम भोर है कि जव किसी पदार्थ का आन होता है, तव 
उसका वाचक शब्द भी उसके पदार्थों के माथ ही ज्ञान में प्रविष्ट हो जाता है । 
गाय की आकृति का ज्ञान हमें होते ही उसके गाथ गो शब्द भी जान में आ 
जाता है। उसे कही से बुलाना नहीं पदता, जिस पदार्थ का नाम जात न हो, 
उसके सम्बन्ध में भी ए्वेत्त, रक्त, कृष्ण, छोटा, वटा, लम्बा, चौदा आदि उसके 
गुण-धर्मों के वाचक शब्द ज्ञान में आ ही जाते हे उसी आधार पर विद्वानों 
(प्रयोक्ताओ) ने निर्णय किया है कि ऐसा कोर्ट ज्ञान जगत्‌ में नही है, जो शब्द 
रा अनुविद्ध न हो । बस, अब सोचना होगा कि ईश्वर ने न्नप्टव्य जगत्‌ के सव 
पदार्थों को अपने ज्ञान में लिया, तो उनके वाचक शब्द भी उसके ज्ञान में अवश्य 
आये होगे । इसी आधार पर आगमशास्त्र मे विस्तृत निरुपण आता है कि शब्द 
प्रपच और अर्थप्रपच अविभक्त स्पसे साथ ही रहते ह । श्रुति में मिलता है-- 
स भूरिति व्याहरत्‌ भुवमसृजत्‌ । अर्थात्‌, परमात्मा ने 'भू' ऐसा कहा और भूमि 
को बना दिया । इसका भी यही अभिप्राय हो सकता है कि शब्दपूर्वक अर्थ का 
ज्ञान पहले हो गया, तदनन्तर उस अर्थ की सृष्टि हुई । इससे यह स्पप्ट है कि 
सृष्टि के पूर्व खप्टव्य पदार्थों के सब गुण-धर्मो के प्रकाशक जो शब्द ईश्वरीय 
ज्ञान में प्रादुर्भूत हुए, वे ही वेद शब्द वा पुराण शब्द कहे जाते ह । भगवान्‌ 
मनु ने भी लिखा है कि-- 

सर्वेषा तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌ पृथक्‌ । 

ह वेदशब्देभ्य एवादी पृथक्‌ संस्थाइच निर्ममे ॥ 
अर्थात्‌, ईश्वर ने समस्त पदार्थो के नाम, उनके कर्म और उनकी सस्थाएँ 
त्रद शब्दों से ही बनाई । अभिप्राय पूर्वोक्त ही हैं। 

यह शका नही करनी चाहिए कि पहले वे शब्द कहाँ थे और अर्थ कहाँ थे, 
जिनका जान हुआ, क्योकि जगत्‌ का, उत्पत्ति और विनाश का चक्र 
अनादि है । फिर उत्पत्ति, फिर बिनाश, यह चक्कर चलता ही रहता है । इससे 
पूर्व के अर्थ भौर शब्द उत्तरोत्तर ज्ञान मे आते ही रहते हें । वे अजनवी कही से 
नही प्रकट होते । यही शब्द और अर्थ की अनादिता है। सृष्टि के निर्माण 
के साथ ही यज्ञविद्या का भी निर्माण हुआ हैं, यह भगवद्गीता मे स्पष्ट है-- 


सह यज्ञाः प्रजाः सुष्ट्वा पुरोवाच प्रजापतिः । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोऽस्त्विष्टकामधुक्‌ ।। 
अर्थात्‌, यज्ञ के साथ ही प्रजापति ने प्रजा को बनाया और यन द्वारा ही 
आगे सुप्टि वढाने का उन्हें आदेश दिया । तात्पर्य यह है कि प्रपच से सव पदार्थों के 
गूण-धर्म वतानेवाळे और उनके आधार पर यज्ञक्रिया वतानेवाछे, ये दोनो ही 
पुराणवेद और यज्ञवेद अनादि है । वे ही ईश्वर के जान के शब्द उनकी करुणा- 
प्रेरित इच्छा से महपियो के अन्त करण मे प्रादुर्भूत हुए और उनके द्वारा ससार में 
प्रचारित किये गये । ईश्वरीय ज्ञान होने के कारण ही ये विद्याएँ अकाट्य हे । 


प्रस्तावना ७ 


विज्ञान के इस मध्याह्लकाळ मे भी जहाँ-जहाँ हमारे पौराणिक विज्ञान सै 
आधुनिक विज्ञान का सघप हुआ, वहाँ पौराणिक विज्ञान की ही विजय हुई है। 
इसके दो-एक दृष्टान्त यहाँ दिये जाते हे । 

वत्तंमान सृष्टि को पुराण करीव एक अरब सत्तानब्ब करोड वर्ष पुरानी 
मानता है, और पाश्चात्यो के धर्मम्रन्थ पाँच-छह हजार वर्ष पुरानी कहते हं । 
विज्ञान ने भी आरम्भिक दशा में सृष्टि को बहुत पुरानी नही माना, किन्तु जैसे- 
जैसे विज्ञान की उन्नति हुई, वैसे-बैसे ही नदियों के तटो की परीक्षा, समुद्र के लवणांश 
की परीक्षा आदि से, विशेप कर भूस्तर-विद्या के आविप्कार से, विज्ञान सृष्टि की 
प्राचीनता मानता गया । जबसे 'रेडियम' धातु का आविष्कारहुभा, तब से तो 
आधुनिक विज्ञान ने भी स्पष्ट रूप से मान लिया कि सृष्टि करीव दो अरब 
वर्ष पुरानी है। यह पौराणिक विज्ञान की बहुत बडी विजय है। आज भी 
हम गर्वे के साथ कह सकते हे कि अब भी आधुनिक विजान अंधेरे मे ही टटोल 
रहा है कि सृष्टि को करोडो वर्ष हुए होगे, अरबों वर्ष हुए होंगे इत्यादि । 
किन्तु, पुराण अरब, करोड, लाख, हजार, सैकडा और इकाई तक वर्षो की सख्या, 
महीनों की सख्या और दिनों की सख्या तक भी स्पप्ट बताने में समर्थ हे । 
दूसरी वात लीजिए । पुराण वृक्ष, लता आदि में भी चैतन्य सत्ता मानते हे । 
महाभारत और पुराणों मे विस्तृत वर्णन आया है कि वृक्ष देखते हे, सुनते हे, 
स्वाद लेते हुं, सूँघते हे, सोते हे और जागते हे । आधुनिक विज्ञान इस 
पर भी विप्रतिपन्न था। वह वृक्ष, लता आदि में चैतन्य नही मानता था। 
किन्तु, भारतमाता के ही एक सपूत श्रीजगदीशचन्द्र बसु ने आधुनिक विज्ञान की 
प्रक्रिया से ही वृक्षो में चैतन्य सत्ता और जीवन के सूत्र-व्यापार स्पष्ट सिद्ध कर 
दिये और ससार ने सिर झुकाकर इसे मान लिया । यह भी पौराणिक विज्ञान की 
अद्भुत विजय है । इसी प्रकार, हमारे वेद, पुराण सव सृष्टि का मूल एक तत्त्व 
मानते हे । आधुनिक विज्ञान मौलिक तत्त्वो का पहले विस्तार करता रहा, हमारे 
पचमहाभूतवाद की हँसी उडाता रहा। किन्तु, आज वैज्ञानिक मान चुके हे कि 
एलेक्ट्रोन और प्रोट्रोन दो ही मूल तत्त्व ह और अब सिद्ध हो रहा है कि दोनों का 
भी मूल एक ही है! 


अनादिविद्या 


उक्त शीर्षक देखकर बहुत-्से विचारक सज्जन चौक उठेंगे, और कुछ लोग 
हँस भी पउेगे कि डॉक्टर विल्सन आदि यूरोपीय विद्वानों ने जिन पुराणों को 
एक हजार वर्ष के भीतर का ही सिद्ध किया हैं और कर्ई-एक यूरोप के तथा 
भारत के भी विचारक जिन्हें गृप्तराज्य से पहले का सिद्ध नही कर सके, उन 
पुराणों को अनादि कहना एक उपहासास्पद वान है! किन्नु, गम्भीरे विचार- 
दृष्टि से काम लेने पर विदित हो जायगा कि यह दृष्टिकोण-मात्र का भेद है, 
इसमे चौकने था उपहास की कोई वात नही। 
पुराण एक विद्या का नाम है । सस्कृत-्वाठमय में जो चौदह या अद्ठारह 
विद्याओं की गणना कई जगह की गई है, उनमे पुराण-विद्या को प्रमुख स्थान 
दिया गया है, यह कहा जा चुकाहैं। इनमें ही चार उपवेद (आयुर्वेद, 
धनुर्वेद, गान्धर्ववेद या सगीत और स्थापत्मवेद या शिल्प) और जोड देने 
से अद्ठारह विद्याएँ हो जाती हं। इन सबमें महपि याज्ञवल्क्य नं पुराण-विद्या 
को प्रमुख स्थान दिया है । उस पुराण-विद्या की अनादिता का ही हम विचार 
कर रहे हे । यूरोपीय विद्वानों या भारतीय ऐतिहासिकों ने खास-खास ग्रन्थों 
पर विचार किया हैं। ग्रन्थो पर विचार करना और वात है, और विद्या 
पर विचार रखना उससे विलकुरू भिन्न है। जैसे, व्याकरण एक विद्या हैं। 
उसके ग्रन्थ पहले इन्द्र, चन्द्र आदि ने भी वनाये। पाणिनिने भी उस 
विद्या की शिक्षा के लिए एक अप्टाध्यायी रची 1 उसपर वात्तिक, भाष्य, 
काशिका, कौमुदी आदि अनेक व्याख्यान-ग्रन्य वने और आज भी व्याकरण के 
वहुत-से ग्रन्थ वन रहे हे, किन्तु इसमे यह नही कहा जा सकता कि व्याकरण 
आज ही वना या पाणिनि नेही बनाया | उनसे पूर्व भी व्याकरण-विद्या थी, जो 
दूसरे ग्रन्थो द्वारा प्रकाशित की जाती थी । धर्मशास्त्र की अट्ठारह या अट्ठाईस 
स्मृतियाँ भिन्न-भिन्न समय पर भिन्न-भिन्न ऋषियों द्वारा प्रकाशित हुई हे । सैकडो 
निवन्ध भी धर्मशास्त्र के वने हें । आज भी धर्मोपदेश के बहुत-से ग्रन्थ वन रहे हें, 
किन्तु इसमे धर्मणास्व आज का मिद्ध नही होता। व्याकरण या धर्मशास्त्र विद्या 
रूप से बहुत प्राचीन ही कहे जायेंगे । इसी प्रकार, हम भी पुराण-विद्या की चर्चा 
कर रहे हें कि वह अनादि या सबसे प्राचीन है । पुराणो मे बताया गया है कि 
पहले पुराण एक ही था, वह वहुत विस्तृत कई कोटि की ग्रन्थ-संख्या मे था। 
कलियुग के आरम्भ में मनुष्यों की स्मृति और विचार-्बुद्धि की दुर्बलता देखकर 
भगवान्‌ वेदव्यास ने जहाँ वेद को चार संहिता-रूप में विभाजित किया, वहाँ 
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पुराण को भी संक्षिप्त कर अट्डारह विभागों में वाँट दिया । यह भी पुराणों में ही 
मिलता है कि वैवस्वत मन्वन्तर के इस अट्टाईसवें कलियुग तक अट्टाईस व्यास हो चुके हे, 
जो प्रति कलियुग में पुराण-विद्या का संक्षेप कर ग्रन्थ-निर्माण करते रहे हे । उन 
सबके नाम भी कई पुराणों मे लिखे मिलते हे । इससे स्पष्ट सिद्ध हो जाता हैकि 
पुराण-विद्या अनादि है । उस विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थ समय-समय पर विस्तृत 
या संक्षिप्त रूप में वनते रहे हूं साथ ही, यह भी सिद्ध हो जाता है कि व्यास 
या वेदव्यास किसी व्यक्ति-विशेष का नाम नहीं; वह एक पदवी है, अथवा अधिकार 
का नाम है। जब जो ऋषि-मुनि वेद-संहिताओं का विभाजन या पुराण का 
संक्षेप कर ले, वे उस समय व्यास था वेदव्यास कहे जाते हे । 

किसी समय वसिष्ठ और किसी समय पराशर आदि भी व्यास हुए। इस 
अट्टाईसवें कलियुग के व्यास क्कष्णद्वैपायन हे । उनके रचित या प्रकाशित ग्रन्थ 
आज पुराण नाम से चल रहे हे। 

ऐतिहासिक विद्वानों ने इन ग्रन्थो की ही छानबीन की है। यह दूसरी बात है 
कि ग्रन्थों की छानबीन भी यूरोपीय विद्वानो द्वारा राजनीतिक या पक्षपातपूर्ण 
दृष्टि से हुई है और भारतीय इतिहासज्ञ विद्वानो ने भी उन्ही का अनुसरण 
किया है; क्योकि इनकी शिक्षा उन्ही की प्रक्रिया के आधार पर थी । 

इस समय प्राप्त पुराण-प्रन्थ भी इतने नये नही हे, जितने कि इन विद्वानों ने 
बताये हे । ु 
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वह पुराण-विद्या क्या हैं, जिसे अनादि कहा जा रहा है? पुराणों मे ही 

इस विद्या का लक्षण इस प्रकार मिलता है-- 


सर्गश्च प्रतिसर्गश्च वंशो मन्वन्तराणि च। 

वंशानुचरितं चेव पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥। 
यह सृष्टि किससे किस प्रकार हुई ? इसका रूय कहाँ और कैसे होगा ? 
सृष्टि के पदार्थो की उत्पत्ति का क्रम किस प्रकार है या मनुष्य-जाति के प्रमुख 
ऋषि और राजा किस क्रम से अधिकारारूढ हुए? उनके चरित्र कैसे थे? 
और, इस सूष्टि और प्रलय के बीच समय कितना लगता है ? इन पाँचो बातों 
की विवेचना जिसके द्वारा की जाय अथवा यों कहे कि इन पाँचों बातों का 

ज्ञान जिस विद्या से प्राप्त हो, वही पुराण-विद्या है। 
विद्या और ज्ञान शब्द एक ही अर्थ के द्योतक हे । हमारे दर्शनशास्त्रों मे 
सूक्ष्म विचारपूर्वक यह सिद्धान्त निश्चित किया गया है कि ज्ञान स्व-स्वरूप से अनादि 
ही है। ज्ञान को कोई उत्पन्न नही कर सकता । सब प्रपचो का मूल तत्त्व जो 
परब्रह्म या परमात्मा नाम से कहा जाता है, उसे ही ज्ञान-रूप वेदों, पुराणो और 
दर्शनो ने बताया है । हम जिसे ज्ञान शब्द से कहते या समझते हे, उसमे दो अश 
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होते हु---एक 'प्रकाश्य' और एक उसका प्रकाश' । इन्ही को 'शान का विपय' 
और ज्ञान! नाग से फह्दा जाता है। जैसे हमें एक पर्वत था ज्ञान हुआ, बहा 
पर्वत उस ज्ञान फे द्वारा भ्रकाण्य है, और बह शान पर्वत का प्रकाश ! प्रकाय 
पर्वत को ज्ञान का घिषय भी पहत हें । वेदान्तादि दर्शनो का कहना है कि बिषय 
बदलते रहते हँ, प्रकाश-अंश कभी नही बदलता । कभी पर्वत का ज्ञान, कभी 
ब्रह्म का ज्ञान, कभी पशु का शान, कभी मनुष्य का शान, यों विययों में परिवर्तन 
होता रहेगा, किन्तु उनका शान या प्रकाश एकरप ही है। पर्वत का प्रकाश 
या वृक्ष वग प्रकाश, प्रकाशांश में जुदे-जुदे नही होते । अत, न बदलनेवाला यह 
प्रकाश या ज्ञान नित्य है । विषयों के परिवत्तन के कारण हम उसमे परिवर्तन 
का व्यवहार कर लेते हु । इरा विचार से ज्ञान की अनादिता सिद्ध हुई । सुष्ट 
आदि उवत पाँचों विपय भी प्रवाह-स्प से नित्य हे । जैसे, किसी नदी के तट पर 
बैठा हुमा मनुष्य अपनी आँखों के सामने निरन्तर ही जल देखता रहता है । 
यह नही कहा जा सकता कि पहले क्षण में जो जल उसकी आँखों के सामने था, 
वही दूसरे क्षण में भी है; क्योकि वह जल तो वेग से निकल गया । दूसरे क्षण 
मे दूसरा जल, तीसरे क्षण में तीसरा जल, यह क्रम चलता रहेगा । किन्तु, कोई- 
न-कोई जल उसकी आँखो के सामने अवश्य रहेगा । इसे ही दार्शनिक भाषा में 
प्रवाहनित्यता कहते हे । 
ऐसी नित्यता सृष्टि आदि विषयो में भी है । हमारे दर्शन, पुराण आदि सभी 
का सिद्धान्त है कि ऐसा कोई समय नही होता, जिसमें यह कहा जाय कि आज ही 
सृष्टि हुई है, इससे पूर्व सृष्टि थी ही नही | वत्तंमान सृष्टि का आदिकाल निकाल 
सकते हें, किन्तु उससे पूर्व प्रलय और प्रलय से पूर्व भी सृष्टि थी । यों सृष्टि और 
प्रलय का प्रवाह अनादिकाल से निरन्तर चलता रहता है । सृष्टि और प्रलय का 
प्रवाह जब अनादि हुआ, तव उसका ज्ञान या उसकी विद्या भी अनादि हुई; क्योकि 
विना ज्ञान से वस्तु की सत्ता सिद्ध होती ही नही । यदि सृष्टि का ज्ञान न होता, 
तो सृष्टि हुई, यह कहा ही जाता किस आधार पर ? 
वेद-विद्या और पुराण-विद्या में इतना ही भेद है कि प्रकृति जिस नियम से 
काम करती है, जिस क्रम रे सृष्टि होती है, सृष्टि का सिलसिला जिस प्रकार 
होता है, इन सव प्रकृति के नियमो को पुराण-विद्या बता देती है, जवकि वेद- 
विद्या हमारे प्रतिकूल जानेवाले प्रकृति के नियमों को अनुकूल वना लेने का प्रकार 
बताती है । इसीलिए वेद यज्ञ-वेद कहा जाता है। यज्ञ ही वह विद्या है, जिससे 
हम भी नये-नये पदार्थं पैदा कर सकते हे और प्रकृति को अपने अनुकूल बना 
सकते हे । जैसे, किसी समय यह विदित हो जाय कि प्रकृति इस वार उपयुक्त 
वृष्टि नही करेगी, यानी सूखा पडेगा था अधिक जल-प्रलय होगा, उस समय 
हम यज्ञ-विद्या या यज्ञ-वेद के द्वारा प्रकृति को अनुकूल वनाकर उपयुक्त वृष्टि को 
प्राप्त या अनुपयुक्त वृष्टि का निवारण कर सकते हे । यो, समाज के ओर व्यक्ति के सभी 
हितसाधक नियमो को यज्ञ-वेद बताता है । किन्तु परिवत्तंन करने की प्रक्रिया या 
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यज्ञ-वेद से पहले प्रकृति के नियमों का जानना अत्यावश्यक है । जबतक प्रकृति 
के नियमों का ही ज्ञान न हो, तबतक परिवत्तंन की प्रक्रिया किस आधार पर 
चलाई जा सकेगी ? इस विचार के अनुसार यज्ञ-वेद से पुराण-वेद प्राचीन 
सिद्ध होता है, यही पुराणों ने बताया भी है। 
इस प्रकार, इस अनादि पुराण-विद्या को, जो पहले अत्यन्त विस्तृत रूप 
में थी, संक्षिप्त कर कलियुग के आरम्भ मे सर्वबोध्य सरल भाषा में भगवान्‌ 
वेदव्यास परिवत्तित, सम्पादित या प्रकाशित किया करते हे । इस युग के मनुष्यो 
के लिए जितना ज्ञान वे आवश्यक समझते हे, उतना ही ज्ञान अपने रचित 
पुराण-ग्रन्थों मे रखते हे। 
यज्ञ-वेद के मन्त्रों का यज्ञ मे उच्चारण करना होता है, और ब्राह्मण-भाग मे 
कर्म की पूरी विधि रहती है, इसलिए उसमे शब्द-विन्यास की भी पूरी रक्षा की 
गई है । जहाँ जो पद है, या पदों का जैसा क्रम है, उसमे बिन्दु-विसगे का भी 
परिवर्तन न होने पाये, इसका पूर्ण प्रयत्न है । जिस प्रकार के शब्दो में, जिस 
आनुपूर्वी मे वह प्रकट हुआ था, उसी मे आज भी उपस्थित है। उसे अक्षरश 
कण्ठगत रखा गया है । किन्तु, पुराण-वेद मे शब्दों पर इतना बल नही दिया जाता । 
अर्थ वही रखा जाता है, किन्तु शब्दों मे परिवत्तंन भी होता है । अनादि पुराण 
को भगवान्‌ व्यास अपने शब्दों मे परिवत्तित कर देते हे । आगे उनकी शिष्य- 
परम्परा में भी नई नई पुराण-सहिताएँ बनती हे और उनमे वक्ता और श्रोता के 
सवाद के अनुसार शब्दो मे परिवर्तन या घटा-चढ़ी होती है । इसलिए, पुराण- 
संहिता को स्मृति-रूप माना जाता है। स्मृतियो मे शब्दों की आनुपूर्वी पर बल नही 
दिया जाता, केवळ अये पर बल रहता है। अर्थं वही रहना चाहिए । उसके 
प्रकाशनार्थं शब्दों मे सुविधानुसार परिवत्तंन भी होता रहे, तो कोई हानि नही । 
इस शब्द-विन्यास “का कत्तृंत्व होने के कारण ही भगवान्‌ व्यास पुराणों के कर्ता 
कहे जाते हे, किन्तु प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से पुराण-सहिता भी वेद के समान 
ही अनादि है। 
दुख की बात है कि इस प्रकार की यह अनादि विद्या मध्यकाल मे भारतवर्ष 
में अर्डशिक्षित मनुष्यों के हाथ मे पडकर दुर्देशाग्रस्त हो गई । अपने शरीर का 
ज्युगार कर स्त्रियों आदि के मध्य भिन्न-भिन्न प्रकार के हाव-भाव प्रदर्शित 
करना ही पुराण-कथा का एकमात्र स्वरूप रह गया । उसी अवस्था मे केवल 
शास्त्रार्थे या वाद-विवाद को ही शास्त्र समझनेवाळे भारतीय विद्वानो ने एसे 
श्लोक भी गढ़ डाळे कि-- 
शास्त्रेषु नष्टाः कवयो भवन्ति काव्येषु नष्टाश्च पुराणपाठाः । 
तत्रापि नष्टाः कृषिमाअयन्ते नष्टाः कृषर्भागवता भवन्ति ॥ 
अर्थात्‌, जो मनुष्य शास्त्रों मे गति नही प्राप्त कर सकते, शास्त्र जिनकी बुद्धि 
मे नही आते, वे कवि बनते हे और काव्य भी जो नही समझ सकते, वे पुराण- 
पाठक होते हुँ; पुराण-पाठ मे भी जिनकी गति नही होती, वे खेती मे लगते हे 


१२ पुराण-परिशीलन 


भर जो गेती भी नही फर सकते, वे भागवत वनते हे, अर्थान्‌ भवतो का ढोंग 
फर अपने फो पुजपाने लगते हुँ । यहाँ णारतग केवळ न्यायशास्त्र आदि के 
बेत्त। याद-विवादपटू पण्डितो को ही माना गया है! जिस कवि! शब्द की 
प्राचीन काल में अत्यन्त महिमा थी, 'कवि पुराणमनुणासितारम्‌! इत्यादि वावयो 
में जहां ईस्वर को भी कवि कहा गया था, उस 'क्वि' शब्द की भी यहाँ इतनी 
दुर्दशा की गई कि जो शास्त्रों को नही समझ सकते, ये ही कवि होते हे और 
पुराणपाठको को तो कवियों से भी बहुत नीचे गिराया गया है। यह सब मध्य- 
कालिक भारत की विचार-महिमा थी कि जब वादप्रधान ग्रन्थों को ही उच्च 
आसन प्राप्त हो गया धा । विशेष दु.य की बात तो यह है कि ऐसे पद्यो को 
उस काल के विद्वानों ने आपं ग्रन्थी में भी समावेशित कर दिया। अस्तु; जो 
कुछ हुआ, और उसरो जो भारत की दुर्दशा हई वह प्रत्यक्ष ही है। यहाँ हमारा 
बक्तव्य उतना ही है क्रि पुराण-विद्या भारत की बड़ी महनीय विद्या है, जिसका 
संकेत प्रारम्भिक प्रस्तावना मे हम कर चुके हे । वेद के अर्थज्ञान मे भी पुराण 
से बहुत सहायता मिलती हैं, जैसा कहा गया है कि-- 


इतिहासपुराणान्यां वेदं समुपढ्हयेत्‌ । 
विभेत्यल्पश्रुताद्‌ वेदो मामयं प्रहरिष्यति ॥ 


अर्यात्‌, इतिहास और पुराणो के द्वारा हीं वेदो के अर्थ का अनुशीलन करना 
चाहिए । जो पुरुष अल्पश्रुत होते हें, अर्थात्‌ इतिहास-पुराणादि को नही जानते, 
उनसे वेद डरता रहता है कि ये पुरुष कही मुझपर प्रहार न कर दें! इसका 
निदर्शन भाज स्पष्ट रूप से देखने में आ रहा है कि केवल ४ मन्त्र-्संहिताओं को 
वेद समझकर उनपर मनमानी कल्पनाएँ की जा रही हं। भारतीय परम्परा तो 
यही है कि मन्त्रो का अर्थ ब्राह्मण-्रन्थो द्वारा समझा जाता है और उनका भी 
स्पष्टीकरण पुराण एवं इतिहासो के द्वारा होता है । तभी वेद की गम्भीरता 
जिज्ञासुओ के हृदय में प्रकट होती है । इससे यह भी सिद्ध होता है कि पुराणो में 
जो अर्थ कहें गये हे, वे वेदार्थ के ही विस्तारखूप हे । पुराणो में वेदार्थ के विरुद्ध 
कुछ भी नही कहा गया । पुराण वेद के विरोध के लिए ही बने हे, यह यूरोपीय 
विद्वानों की कल्पना सर्वथा निस्सार है । 
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सृष्टि, प्रलय, वंश आदि का तत्त्व बतानेवाली विद्या, पुराण-विद्या कहलाती है। 
वह अनादि है । किन्तु, इस अनादिविद्या का प्रचार किस प्रकार हुआ, इस 
परम्परा का विचार अब यहाँ प्रस्तुत किया जाता है । 


जिस प्रकार वेदो के मन्त्र या सूक्त ईश्वर के अनुग्रह से पहले ब्रह्मा के हृदय मे 
भौर फिर ब्रह्मा के अनुग्रह से भिन्न-भिन्न ऋषियों के हृदयाकाश में प्रकाशित 
हुए और उनके द्वारा मानव-समाज में विस्तृत हुए, उसी प्रकार सृष्टि आदि की 
पुराण-विद्या भी प्रथम ब्रह्म के हारा ही प्रकट हुई और आगे देवताओ, ऋषियों 
या अवतारो के हृदय मे स्फुरित होकर उनके हारा कथोपकथन से मानव-समाज 
में फैलती रही, जिसका वर्णन पुराणों में ही मिलता है ।' मत्स्य, कूर्म, वाराह 
वामन आदि पुराण उन-उन अवतारो के द्वारा ही प्रचारित हुए हे! वायु, ब्रह्माण्ड, 
भविष्य आदि पुराण देवताओ के द्वारा और भागवत, मार्कण्डेय आदि ऋषियों के 
द्वारा शिष्य-परम्परा में फैलाये गये ह 1 यह सब परम्परा उन पुराणो मे ही 
लिखी मिलती हे । 
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यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि 'देवलोक' या स्वगे' दो प्रकार का 
साना जाता है। सूयमण्डळ, चन्द्रमण्डल या उनके समीपस्थ भिन्न-भिन्न ग्रह 
भी «एक-एक लोक हे । ये सब स्वर्ग! नाम से कहे जाते हे । यही मुख्य स्वर्ग है 
और इनके निवासी देव या देवता कहलाते हें। ये मुख्य देवता हं । किन्तु, 
हमारी इस पृथ्वी पर भी भू, भूमि, स्वगे और पाताळ इन तीनो छोकों की 
कल्पना प्राचीन काल में थी। 


उत्तर दिशा का सुमेर प्रान्त स्वर्गंलोक' नाम से प्रसिद्ध था और उसके 
निवासो भी देव या देवता कहलाते थे । यह सब पुराणों से ही सिद्ध हो जाता है। 
इन दुसरे प्रकार के देवताओ का भारत-भूमिनिवासी मनुष्यो के साथ पूर्ण सम्बन्ध 
रहता था । वे उन्हे उपदेश देते थे, भिन्न-भिन्न प्रकार का कोशल सिखाते थे, 


१. अनेक पुराणों में अझा से कृष्णदैषायन व्यास तक की परम्परा मिळती दै, जैसा कि वायु 
पुराण आदि मैं ! कई पुराणों में पूरी परम्परा नहीं है, किन्तु परम्परा के कुछ अंश सभी में 
मिलते हैँ । 
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कई प्रकार की सहायता देते थे और समय पर इनसे सहायता भी छते थे। इससे 
यह शका नही करनी चाहिए कि देवताओं ने भनुप्यो को किस प्रकार उपदेश 
दिया । उक्त द्वितीय प्रकार के देवताओं का पुर्ण सम्बन्ध भारतवासी भनुष्यों के 
साथ रहा है और उनके उपदेश से ही बहुत-सी विद्याएँ प्रकाशित हुई हूँ । 
जैसे, व्याकरण-विद्या या आयुर्वेद-विद्या का प्रथम प्रवयता इन्द्र को बताया गया है । 
उनसे भरहाज, पाणिनि आदि ने ये विद्याएँ प्राप्त की और उनका प्रसार भारत- 
वर्ष में किया । इसी प्रकार, पुराण-विद्या भी बहुत अंश में देवताओ से प्राप्त 


हुई है। अस्तु, 


यों, उपदेश-परम्परा से प्रकीणं भाव में यह विद्या चलती रही और वेद में 
इसके बहुत अंश सम्मिलित थे। वेद का मुख्य विपय यद्यपि ज्ञ' है, तथापि 
मनण्यो का यज्ञ प्रकृति के यज्ञ के आधार पर होता हैं। प्रकृति एक प्रकार का 
नियति-यज्ञ निरन्तर कर रही है, जिससे जगत्‌ के सब पदार्थों की उत्पत्ति-रिथति 
होती है अथवा उनमे परिवत्तंन होते रहते है । यह प्रकृति का यज्ञ पुराण- 
विद्या का ही विपय है । इसी के आधार पर मनुष्यों को यज्ञ करना सिखाया जाता है। 
मनुष्यों के इस थज्ञ की उपपत्ति बताने के लिए, उस प्रकृति के यज्ञ का वर्णन 
बहुधा वेदो मे होता है । यह मन्त-भाग में भी है और ब्राह्मण-भाग मे तो बहुधा 
विस्तार से है, किन्तु एक नियत क्रम से नही । मनुप्यन्यञ्च की जिस क्रिया की 
उपपत्ति जहाँ बतानी होती है, वहाँ उतना ही अश मन्त्र या ब्राह्मण में बता दिया 
गथा है । क्रमिक निरूपण के स्वतन्त्र ग्रन्थ पुराण वेद के रूप में पहले प्रचलित थे, 
जिनका सकेत वेदो में स्थान-स्थान पर मिळता है; किन्तु दुर्भाग्यवश आज वे ग्रन्थ 
प्राप्त नही है इसलिए, यह पुराण-विद्या अपने विखरे हुए रूप में ही वेदो या 
देवता, ऋषि आदि के उपदेशो मे चलती रही और इसीलिए इसे बहुत विस्तृत 
बताया गया है। पुराणों में लिखा है कि शत कोटि प्रविस्तर पुराण था। 
प्रकीर्ण भाव से बिखरी हुई जो विद्या रहती है, ग्रन्थो में जवतक वह नही 
बाँध दी जाती, तबतक उसका बहुत विस्तार प्रतीत होता है। उसकी शिक्षा 
भी बहुत बडी कठिनता पडती है। यह स्वाभाविक है । इस विद्या का ग्रन्थ-रूप 
में निवद्ध कर देने का कार्य पहले-पहल भगवान्‌ वेदव्यास ने किया, इसलिए वही 
पुराणकर्ता कहलाये, यह सुप्रसिद्ध है । 


व्यासदेव ने पुराण-विद्या के नाम से प्रचलित प्रकीर्ण निषयों को अट्डारह 
विभागो में बाँटकर उसके अद्वारह ग्रन्थ बनाये । इन सबको मिलाकर श्लोको 
की सख्या चार लाख पुराणों में लिखी है । किन्तु, आज सब पुराण पूरे नही 
मिलते । कई पुराण तो, जितना परिमाण उनका लिखा गया है, उससे बहुत अल्प 
परिमाण मे मिलते हे । काल के प्रभाव से अन्यान्य भारतीय विद्याओ के ग्रन्थ 
जिम प्रकार नष्ट हुए, उसी प्रकार पुराणों के भी बहुत-से अश नष्ट हो चुके हे । 


= 


कि 
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फिर भी, आजतक जिन-जिन विद्याओं का आविष्कार हुआ है, उनका बीज- 
रूप से थोड़ा या बहुत अंश वत्तेमान पुराणों में मिल ही जाता है। यह एक 
एसा अपूर्व संग्रह व्यासदेव ने किया है, जिससे कोई बात बच ही नेही पाई। 
कई विद्याएँ तो ऐसी थी, जिनके विषय मै प्राप्त ग्रन्थो से अनुमान होता है कि 
उनका बहुत विस्तार था । किन्तु, आज उनका एक भी स्वतन्त्र ग्रन्थ तही मिलता, 
केवल पुराणों मे ही उनका कुछ सग्रह मिल जाता है। 


उदाहरण के लिए एक वार्ता-विद्या को ही लीजिए । विद्याओं के जहाँ चौदह 
विभाग किये गये हे, वहाँ दुसरे रूप में उनके चार विभाग भी हे, अर्थात्‌ सब 
विद्याओं को चार वर्गा मे बाँटा गया है, जैसे आन्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता और दण्ड- 
नीति । त्रयी नाम वेदों का है । आन्वीक्षिकी तर्कशास्त्र का नाम है । दण्डनीति 
शासन-विधान को कहते हे । वार्ता शब्द से बहुत लोग इतिहास समझ्षते हे, किन्तु 
इसके जो लक्षण पुराने शास्त्रों में लिखे हें, उनसे सिद्ध होता है कि यह नाम 
सम्पत्ति-शास्त्र का है, जिसे आजकल इकोनॉमिक्स' कहा जाता हैं। आज इस 
विद्या का बहुत विस्तार है । हमारे यहाँ भी जब चार विद्याओ में इसे एक माना 
गया है, तब स्पष्ट ही अनुमान होता है कि इसका बहुत बड़ा विस्तार रहा 
होया; किन्तु दुर्दैववश आज उसका एक भी स्वतन्त्र ग्रन्थ संस्कृत-वाडमय मे नही 
मिलता । केवल पुराण ही स्थान-स्थान पर इस बात का साक्ष्य देते हे कि यह 
विद्या भारत मे खूब प्रचलित थी। 
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कहने का तात्पर्य इतना ही है कि पुराणो मे व्यासदेव ने अद्भुत कौशल से 
सव विद्याओं का अपूर्व सग्रह कर दिया है, जो कि देश और समाज को व्यासदेव 
की बड़ी भारी देन है । व्यासदेव ने जिस प्रकार चारो वेदो के लिए चार ब्राह्मणो 
को अपना शिष्य बनाया, उसी प्रकार पुराण-विद्या के लिए रोमहर्षण को शिष्य 
बनाकर उसे यह विद्या पढ़ाई। 


रोमहर्षण जाति के सूत थे। धर्मशास्त्रों मे सूत जाति का यह विवरण 
मिलता है कि ब्राह्मणी भाता से क्षत्रिय पिता हारा जो सन्तान पैदा हुई, उन्ह 
सूत जाति में रखा गंया। उनके पुत्र-पौत्रो की परम्परा सभी सूत जाति की 
कहलाती रही । माता-पिता भिन्न-भिन्न वर्ग के होने के कारण इसे सकर जाति 
कहा गया है। सारथ्य-कमं, अर्थात्‌ रथ के घोडे चलाना इस जाति का मुख्य 
कर्म माना गया है, किन्तु पुराणो मे इस जाति की उत्पत्ति एक भिन्न प्रकार से 
बतलाई गई है . महाराज पृथृ ने, जो खेती आदि के प्रथम आविष्कर्ता थे और 
जिन्होंने न केवल मनुष्यो के लिए अपितु सब प्राणियों के लिए पृथ्वी से अपनी 
भोज्य-सामग्री प्राप्त करने की सबसे प्रथम व्यवस्था की, अपना सब काम सम्पन्न 
कर एक बड़ा भारी यज्ञ किया था। उस यज्ञ मे ही सुत और 'मागध' 
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उत्पन्न हुए 1 इनका काम स्तुति-पाठ, वण-कीत्तंन आदि नियत किया गया । वहाँ भी 
इन्हें संकर जाति का ही माना गया है सकर का तात्पर्य यह बताया गया हैं 
कि दो देवताओं के होम-द्रव्य की मिलावट हो जाने के कारण उससे उत्पन्न 
यह जाति सकर जाति कहलाई । यज्ञ में एक नियम रहना है कि जिस देवता 
के लिए जो आहुति देनी हो, उसके लिए कोठरी में से अन्न भी उसी देवता के 
नाम से निकाला जाता हैं। अन्य देवता के नाम से अन्न निकालकर अन्य 
देवता के छिए उसकी आहुति दे दी जाय, तो वहाँ संकर, अर्थात्‌ मिछावट का दोप 
हो जाता है। उस यज्ञ में भी यह लुटि हुई कि इन्द्र के नाम से अन्न निकाल- 
कर जो पाक बनाया गया, उसकी आहुति वृहस्पति के लिए दे दी गईं। जिसके 
नाम से उसे निकाला गया, उसका मानो वह उच्छिष्ट हो गया । फिर, शिष्य का 
उच्छिष्ट गुरु को देना, यह महान्‌ व्यतिकम हुआ और उसका प्रायश्चित्त करना 
पड़ा । इसी प्रसग म॑ मूत, मागध उत्पन्न हुए, इसलिए ये सकर जाति के 
कहलाये । 


ऐतिहासिक विद्वान्‌ इस कया का यही तात्पर्य निकालते हे कि महाराज पृथु 
सभी प्राणियों की जीविका की व्यवस्था कर रहे थे । सूत-भागधों की जाति बढ़ 
जाने के कारण सारथी-वृत्ति से इनका काम न चलता होगा और पृथु महाराज के 
यज्ञ मे जाकर इन्होंने अपनी वृत्ति के लिए गुहार मचाई होगी अथवा राजा को 
अपनी ओर आक्कष्ट करने के लिए उनकी स्तुति भी पढी होगी । राजा ने सारथी 
के काम से इनका जीवन-यापन पूरा न होता देख स्तुति और वश-कीत्तेन का काम 
भी इन्हें दे दिया होगा, जिसकी उस काल में बड़ी आवश्यकता थी । सूत, 
मागध आदि ही राजाओं की पीढियो की गिनती रखते थे और उनके विशेष 
कार्यो की गाथा भी सुरक्षित रखते थे। 


इस प्रकार ये लोग एक प्रकार से इतिहास के रक्षक थे । यह नया काम 
इन्हें मिळ जाने के कारण ऐसी प्रसिद्धि हो गई कि सूत, मागध इसी यज्ञ में 
पैदा हुए। यह भी मेल मिला छिया गया कि ये लोग पहले ही सकर जाति के 
कहलाते थे और इस यज्ञ में भी संकरता का दोप आ गया था । अस्तु; जो कुछ 
भी हो, पुराणों में भी यह तो स्पष्ट ही लिखा है कि इन नवोत्पन्न सूत-माग॒धो 
को ही स्तुति पढने और वंश-कीत्तन करने का अधिकार दिया गया । वेद-विद्या 
में इनका यह अधिकार नही माना गया । जैसा कि पुराणों में ही रोमहर्षण भौर 
उनके पुत्र उग्रश्रवा ने वेद में अपना अधिकार न होना स्पष्ट बताया है 1 


१. नहि वेंदेष्वधिकारः कश्रित्यतस्य दयते । 
वैन्यस्य दि प्थोर्यघे वर्तमाने महात्मनः ॥ 
सुल्यायामभवत्यतः प्रथमं वर्यवैज्ञतः । 

( वायुपुराण, भ० १, इळो० ३३-३४) 


पुराणों की वकतुपरम्परा १७ 


यह भी आभास पुराणो मे मिलता है कि आगे चलकर दोनों प्रकार की सूत 
जातियाँ आपस मे मिल गई । व्यास के शिष्य रोमहर्षण इसी जाति के थे! 
चेद का अधिकार न होने के कारण व्यासदेव ने इन्हे पुराण-विद्या का शिप्य 
बनाया था । य्यासदेव का भीतरी अभिप्राय यह भी था कि इस नई पुराण- 
विद्या का प्रचार उन अशिक्षित या अद्धेशिक्षित जातियो मे भी हो, जो वेद- 
नान से वंचित हे । उनमे प्रचार करने के लिए एक ऐसे ही अवर जाति के 
चतुर पुरुप की आवश्यकता थी । ये सब गृण रोमहर्षण मे देखकर पुराण-विद्या के 
लिए च्यासजी ने उन्हे ही अपना शिष्य चुना और उन्हे अपनी सगृहीत विद्या 
खूब पढ़ा दी। 
रोमहर्षण ने व्यासजी से तो पुराण-ग्रन्थ पढे ही, साथ-साथ अपनी प्रतिभा के 
वल से अपने-आप भी उन विषयों पर ग्रन्थ-रचना की । उन दिनों पुराण-विद्या 
एक नई चमत्कृत विद्या कहलाती थी और रोमहर्षण इस विद्या मे प्रसिद्धि प्राप्त 
कर चुके थे, इसलिए छह विद्वान्‌ ब्राह्मण उनके शिष्य बने, जिनके त्रय्यारुणि, 
काश्यप, शाशपायन आदि नाम पुराणों में लिखे हे । कई पुराणो मे इनकी संख्या बारह 
तक बताई गई है । यह भेद इसी कारण है कि कही प्रसिद्धो का ही नाम लिखा है 
और कही सबका ! इनमे से भी कई ने अपने पृथक्‌ ग्रन्थ वनाये, जिससे इस 
विद्या का विस्तार होने लगा । रोमहर्षण के पुत्र का नाम उग्रश्रवा था। यह 
बहुत ही चतुर और सुयोग्य विद्वान्‌ था । इसने अपने पिता से भी पुराणःविद्या 
पढी' और पिता के शिष्यों से भी उनके बनाये ग्रन्थ पढ लिये । इससे इसका 
ज्ञान पुराण-विद्या मे पिता से भी अधिक बढ़ गया। 
उसी सभय कई हजार ऋषियों ने मिलकर एक बहुत बड़ा यज्ञ नैमिषारण्य 
(निमिषार) में आरम्भ किया। इन सब ऋषियों के मुख्य नेता शौनक थे। 
सामान्य रूप से एक यज्ञ मे एक ही यजमान होता है और उसके सोलह तक 
ऋत्विक्‌ होते हे । किन्तु, जहाँ बहुत यजमान इकट्ठे होकर यज्ञ करे और ऋत्विक्‌ 
भी बहुत वडी संख्या मे हों, उसे सत्र” कहते हे । 
यह सौ दिन का भी होता है और हजार दिन का भी। शौनकादि का यह 
हजार दिन का सत्र था। यद्यपि कई ग्रन्थों मे इसे हजार वर्ष का सत्र बताया 
गया है, किन्तु मीमांसाशास्त्र मे इसका विचारपूर्वक निर्णय किमा गया है कि यहाँ 
वर्ष -का अर्थ दिन ही है, अर्थात्‌ एक सत हजार दिन मे प्रा हो जाता है। 
यज्ञ मे जो आहुति आदि का काम प्रतिदिन आवश्यक होता है, वह थोडी देर का 
ही है। शेष समय खाली ही रहता है। यज्ञ करनेवाले अपना स्थान छोड़कर 
जा नही सकते, न दूसरा कोई लौकिक काम ही कर सकते हें, इसलिए समय बिताना 
उन्हे कठिन-सा हो जाता है । इतनी बडी ऋषि-मण्डली ने इतने दिन तक अपना 
समय बिताने का यही उपयुक्त उपाय सोचा कि वेदव्यास भगवान्‌ ने जो नई 
पुराण-विद्या आविष्कृत की है, उसे हम यहाँ बैठकर सुने । इसके लिए उन्होने 
रोमहषण को वडे आदर से बुलाया और उनकी विद्या के सम्मान के लिए एक 
३ 
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ऊँचे मंच पर उन्ह आसन दिया और स्वय सव नीचे बैठकर पुराण-्कथा सुनते लगे) 

इस प्रसंग से स्पप्ट हो थाता है कि प्राचीन भारत में जाति-पाँति की मर्यादा 
से अधिक गुणों का आदर था । इस सभा में सबके प्रमुख शौनक वीच-बीच मे 
प्रश्‍न करते जाते थे और 'रोमहपेण या उसके पुत्र उग्रश्रवा को उत्तर देने के लिए 
एक प्रसंग में दूसरे ग्रन्यो से लेकर कथा कहनी पटती थी । यों, संवाद-रुष में 
पुराणों का फिर एक रुपान्तर होने लगा और रोमहर्पण उनका नया ग्रथन करने 
लगे । इनमें मुख्य अर्थ तो वही रहता था, जो व्यासदेव ने लिजा और रोमहर्षण ने 
पढा, किन्तु राब्दी और क्रम में प्रश्नोत्तर के कारण हेरफेर हो जाना स्वाभाविक था । 
रोमहर्पण भी प्रत्येक प्रश्‍न के उत्तर में पुराने ऋषि-मुनियों के वैसे ही 
प्रश्नोत्तर सुनाया करते थे, जिससे वत्तंमान पुराणों को 'पट्संवादी पुराण' कहा 
जाता है। इसका अभिप्राय है कि छह पुरुषों का भ्रण्नोत्तर-रप संवाद इनमें 
मिलता है । 

सुप्रसिद्ध श्रीमद्भागवत को ही लीजिए । इसे श्रीशुकदेव ने परीक्षित को 
सुनाया । उन दोनों के प्रश्नोत्तर इसमें हूं । फिर, उसी को सूत ने शोनक आदि 
मुनि-मण्डली को सुनाया । शौनक और रोमहर्पण के पुत्र उम्रश्नवा के प्रएनोत्तर भी 
इसमें संगृहीत हुए । श्रीशुकदेव मैत्रेय, विदुर आदि को संवाद सुनाते थे, इसलिए 
उनके प्रश्‍नोत्तरो का समावेश इसमें पहले से ही था। यो, छह पुरुषों का संवाद 
आ जाता है और अन्यान्य पुराणों की भी यही स्थिति है। उनमें छह पुरुषों के 
संवाद प्रायः मिलते हें । 

जिस समय शौनकादि का यज्ञ हो रहा था, उसी समय महाभारत का युद्ध 
आरम्भ हुआ । इस युद्ध में सम्पूर्ण भारत के राजा और योद्धा सम्मिलित हुए थे । 
यादवो के प्रमुख भगवान्‌ श्रीकृष्ण तो इस शर्त पर पाण्डवो के पक्ष में 
गये कि हम केवल सलाह देते रहेंगे, शस्त्र नही उठायेंगे । यह प्रतिज्ञा भी 
उन्होने इसी भय से की थी कि मै यदि पाण्डवो की ओर से योद्धा 
बनूँगा, तो सम्भव है कि कही बलभद्र दुर्योधन के पक्ष मे चले जायें गौर यों 
दोनो भाइयों में ही परस्पर कलह हो जाय। किन्तु, उनके ज्येष्ठ भ्राता 
बलभद्र ने सोचा कि हम किसके पक्ष मे जायें, इधर दुर्योधन हमारा शिष्य है 
और उधर पाण्डवो के यहाँ वहन व्याही है, इसलिए हमे तटस्थ ही रहना चाहिए, 
घर बैठने पर कोई छीडेगा नही, इसलिए वे तीर्थयात्रा के लिए चळ पड़े। यात्रा 
करते-करते जव नैमिषारण्य मे पहुँचे और वहाँ देखा कि विद्वान्‌ ऋषिन्मुनियो 
की मण्डली नीचे बैठी है और एक अवर जाति का व्यक्ति ऊँचे मंच पर सिंहासना- 
सीन होकर उसे उपदेश दे रहा हैं। वलभद्र को आते देखकर सारी मण्डली ने 
अभ्युत्थान किया, किन्तु व्यास-आसन से उठना अनुचित समझ, रोमहर्षण 
जहाँ-के-तहाँ बैठे रहे । 

यहं घटना बलभद्र को सहन नही हुई । वर्णाश्रम की मर्यादा यो विगडती 
देख वे आवेश में आ गये । उनका क्रोधी होना तो प्रसिद्ध ही है। मर्यादाः 
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भंग के लिए रोमहर्षण को दण्ड देना ही उन्हें उचित प्रतीत हुआ और कुश से 
प्रहार करके उन्होंने उसका वध कर दिया। 

इससे ऋषि-मण्डली बहुत क्षुब्ध और खिन्न हुई। शौनक ने कहा--- आपने 
यह बड़ा अनर्य किया । इनकी विद्या का सम्मान करने के लिए ही हमने इन्हे 
उच्च आसन दिया था और हम इनसे नई पुराण-विद्या का श्रवण कर रहे थे । 
इनके वध से हमारा काम तो बिगड़ा ही, इस विद्या के लोप का भी भय हो 
गया, और आपको ब्रह्महत्या भी लगी । यद्यपि ये ब्राह्मण नही थे, फिर भी 
विद्वत्ता के कारण ब्राह्मणोचित आसन पा चुके थे, इसलिए सम्मानित पद पर 
आरूढ व्यक्ति को मारने से ब्रह्महत्या अवश्य हुई है।” 


तव वलभद्र ने कहा--“हुमे तो यह विदित नही था कि आपलोगो ने जान- 
वूझकर इसे सम्मान दिया है । हमने तो यही समझा कि अभिमानवश यह स्वय 
ऊँचा वैठ गया है। अस्तु; जो होना था, सो हो गया । सुना जाता है कि इसका 
पुत्र उग्रश्रवा इससे भी अधिक विद्वान्‌ है । आप लोग उसे बुला लीजिए और 
हम ब्रह्महत्या के प्रायश्चित्त के लिए सम्पूणं भारत के तीर्थो की यात्रा करेगे ।“ 
यह कहकर बलभद्र तो चले गये और शौनकादि मुनियो ने उग्रश्रवा को सादर 
बुलाकर उससे पुराण सुनना आरम्भ किया । आजकल जो पुराण उपलब्ध हे, उनमे 
कई में रोमहर्षण का संवाद मिलता है और कई मे उग्रश्रवा का । पद्मपुराण से यह 
भी प्रतीत होता है कि रोमहर्षण अपने जीवनकाल मे भी कभी-कभी अपने पुत्र 
को पुराण सुनाने के लिए भेजा करता था। दो-तीन पुराण ऐसे भी हे, जिन्हे 
पहले रोमहर्षण सुना चुके थे, किन्तु परीक्षा के छिए शौनकादि मुनियो ने उप्रश्नवा 
से फिर से सुना। इस कारण उनके दो-दो ग्रन्थ हो गये; क्योंकि उग्रश्रवा भी 
अपने सवाद के अनुसार ग्रन्थ लिखते जाते थे, जैसा कि भागवत नाम के दो 
पुराण आजकल प्रचलित हे । रोमहषण का सुनाया हुआ भागवत देवीभागवत 
नाम से कहा जाता है और उग्रश्रवा का सुनाया हुआ श्रीमद्भागवत नाम से । 
इसी प्रकार पद्मपुराण भी दो प्रकार का मिळता है । शिवपुराण भी एक शिव- 
पुराण नाम से प्रसिद्ध है और दुसरा वायुपुराण नाम से । जहाँ पुराणो के' दो-दो 
ग्रन्थ हो गये हे, वहाँ पुराण-सम्बन्धी मुख्य तत्त्व उन दोनो से एक ही प्रकार का है 
किन्तु प्रश्नोत्तर की प्रक्रिया भिन्न रूप की बताई गई है। इसलिए, पुराण- 
विद्या के विचार से एक ही रूप मे उनकी गिनती होती है । ग्रन्थो के आकार 
भिन्न-भिन्न मिलते हे । यो, वक्‍ताओ की एक परम्परा चलने पर भी विचार का 
वही मुख्य तत्त्व सुरक्षित है, जो भगवान्‌ व्यास ने उनमे रखा था। शब्दो का भेद 
हुआ है । शब्दो की रक्षा केवळ वेद मे ही की गई है और सब विद्याओ मे 
आचार्यो का तात्पर्यं सुरक्षित रखने की प्रथा है । ग्रन्थो मे शब्दभेद होता 
रहता है । 

आजकल के अन्वेषक कुछ ऐतिहासिक विद्वानो का यह भी मत है कि पूर्व- 
काल मे ग्रन्थो की परीक्षा के लिए देश के महाविद्वानो की बडी-बडी परिषदे बनी 
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हुई थी। ग्रन्थकर्ता अपने ग्रन्थ उन परिपदी में दे देते थे और परिषदे उचित 
रूप में उनका सम्पादन कर उन्हें प्रकाशित करती थी। बैशन्काल के अनुसार 
ग्रन्थी में फाटन्छाँट या घटा-वढ़ी कर देने का भी उन परिषदों को अधिकार था । 
पुराण-प्रन्थ भी ऐसी परियदों में दे दिये गये थे और आज जो पुराण 
प्राप्त हू, वे परिपदो के द्वारा सम्पादित हु 1 यही कारण है कि सब पुराणों मे 
सबके नाम, उनके विपय, ग्रन्धन्सस्या आदि लिये मिलते हे 1 यदि उनके 
सम्पादन में कुछ पूर्वापरभाव होता, तो पीछे के पुराणो में आगे के पुराणो का 
प्रसंग, संख्या आदि न मिल सकते । इससे स्पप्ट विदित होता है कि सब पुराणो 
का वर्तमान स्वरूप एक ही काल मे सम्पादित हे और वह परिपदो के द्वारा ही 
हुआ है। 

इस सव प्रकरण का सार यह है कि अनादिकाल से प्रकीर्ण टप में प्रचलित 
पुराण-विद्या का भगवान्‌ व्यास ने सक्षेप किया । उसमे बहुत-से' अश पूर्वेसवादो के 
प्रचलित रूप में ही ले लिये और वहुतो का सक्षेप कर दिया। वह भगवान्‌ 
व्यास की रची हुई पुराणसहिता भी आज प्राप्त नही है। वत्तमान में जो 
पुराण हमें प्राप्त हुं, वे कुछ तो व्यासजी के शिप्य रोमहर्पण द्वारा सम्पादित हैं 
और अधिक उनके पुत्र उग्रश्रवा द्वारा, जो सूत और सूत का पुत्र होने के 
कारण सौति नाम से भी भिन्न-भिन्न स्थानो मे कहा गया है। उसके ग्रन्थ भी 
फिर परिपदों द्वारा सम्पादित हुए और उन परिपदों का सम्पादित रूप ही आज हमें 
प्राप्त है, किन्तु यह विश्वास किया जाता है कि भगवान्‌ व्यास हारा सम्पादित मूल 
रूप इनमें नही विगडा है । शब्दभेद होने पर भी मुख्य तात्पर्य की रक्षा हुई है । 


इसलिए, कई यूरोपियन अन्वेपक विद्वानों की इस शका का स्थान ही नहीं 
रहता कि पुराण एक लेखनी से निकले हुए नही प्रतीत होते । उनमें भाषा 
का बहुत कुछ तारतम्य मिलता है; क्योकि पुराणों से ही उनका एक लेखनी 
निकलना सिद्ध नही होता । पुराने जो सवाद या कई स्तोत्र आदि जो भगवान्‌ 
व्यास ने पूर्वप्रचल्तित रूप में ही ले लिये ह, वे भिन्न लेखनी के हे। भगवान्‌ 
व्यास की लेखनी से जो अश निकला, वह उनकी लेखनी का है और उनके शिष्य या 
प्रशिष्य ने अपने सम्पादन में जो अश बढ़ाया, वह भिन्न ही लेखनी का हुआ । 
इसलिए, भाषाभेद स्वाभाविक ही हो जाता है। साथ ही यह भी नियम नही है 
कि एक लेखक की भाषा सदा एक ही प्रकार की रहे। प्रकरण-भेद और समय- 
भेद से एक ही पुरुष की भाषा में भी बहुत कुछ भेद हो जाता है। इसलिए 
भावाभेद के कारण पुराणों को अर्वाचीन कहना भी उचित नही प्रतीत होता । 
आजकल जो पुराण वायुपुराण के नाम से मुद्रित हुआ है, वह ग्रन्थ वस्तुत. ब्रह्माण्ड- 
पुराण हैं। उसके आरम्भ में यह कहा गया है कि असीमकृष्ण' के राज्य में 


१. असीमकृष्णे विक्रान्ते राजन्येडनुपमत्विषि ! 
प्रभासतीमा धर्मेण भूमिं भूमिप सप्तमे ॥ (वादु०, अ० भ०, इलेक० १०- १३) 


हि पुराणों को वक्तुपरम्परा २१ 


कुरुक्षेत्र मे जो शौनकादि का यज्ञ हो रहा था, उसमे रोमहर्षण ने यह पुराण 
सुनाया । इसमे कई प्रकार की शंकाएँ उपस्थित होती हे। यह असीमक्कष्ण 
भविष्य-वंश मे युधिष्ठिर से कही पंचम और कही पष्ठ पुरुष बताया गया है। 
इतने काळ तक शौनक का जीवन कँसे रहा कि उस समय भी वे यज्ञ करते 
रहे, यह प्रथम शंका है । शौनकादि का यज्ञ नैमिषारण्य मे होना सभी पुराणो 
मे वर्णित है, फिर यहाँ कुरुक्षेत्र में यज्ञ बताया गया, यह क्यों ? यह दुसरी शका 
होती है। रोमहर्षण का महाभारत-युद्ध के समय ही बलभद्र के द्वारा मारा 
जाना श्रीमद्भागवत मे वर्णित है, फिर वह असीमक्रष्ण के राज्य मे कहाँ से 
आया ? यह तीसरी शका होती हैं। 
इन सवकी सगति लगाने कें लिए यही कहना होगा कि अन्यान्य ऋषियों के 
भी नाम वश-परम्परागत मिलते हे । इसी प्रकार, शौनक नाम भी उस वश- 
परम्परा में चलता रहा और रोमहषण नाम की भी पुराणों मे यही व्युत्पत्ति 
मिलती है कि चह कथा कहता हुआ श्रोताओं को इतना आनन्द देता था कि 
उनके रोम हर्ष से खड़े हो जाते थे । इसलिए, उसके वश मे भी जो अच्छे कथा- 
वाचक हुए, वे भी रोमहर्पण नाम से ही प्रसिद्ध होते गये । इसलिए; आगे 
शौनक के किसी वशज ने अपनी कुल-परम्परा के अनुसार कुरुक्षेत्र में भी 'सत्र' 
ताम का महायज्ञ आरम्भ किया होगा, और उसमे भी वहाँ आकर रोमहर्षण 
के किसी वशज ने, जो कि रोमहर्षण नाम से ही' विख्यात रहा होगा, वायु- 
पुराण की कथा सुनाई होगी । पहले कहा जा चुका है कि यह वायुपुराण वास्तव मे 
ब्रह्माण्डपुराण है, जो सब पुराणो की गणना मे अन्तिम पुराण माना गया है। 
इसीलिए, उस अन्तिम पुराण की कथा चार-पाँच पीढ़ी बाद भी सुनाई गई हो, 
तो इसमें कोई आश्चर्य की बात नही । 
पूर्वोक्त विवरण से यह सिद्ध हुआ कि पुराण जिस रूप मे आज हमे प्राप्त हें 
वहू रूप उन्हे गौनकादि ऋषियों को सुनाने के अनन्तर रोमहर्षण या 
उग्रश्रवा ने दिया हैं। किन्तु, यहाँ एक विचार यह भी उपस्थित होता हैं 
कि कई पुराणो में सूत-शौनक-सवाद मिळता ही नही । उनका उपक्रम 
अन्य सवादो से ही है, जैसा कि तृतीय पुराण विष्णुपुराण मे सुत-शौनक- 
सवाद नही आता । पराशर-मैतेय-सवाद से ही उसका आरम्भ है । इसी 
प्रकार मार्कण्डेयपुराण, भविष्यपुराण, वामनपुराण और वराहपुराणों मे 
भी सूत-शौनक-संवाद नही उपलब्ध होता । इसमे तीन कारणों की सम्भावना 
हो सकती है । एक तो यह कि ये पुराण उपपुराण हों, क्योकि उपपुराणो 
मे सूत-शौनक-संवाद बहुतो में नही मिलता । दुसरी सम्भावना यह भी हो 
सकती है कि भिन्न-भिन्न कलियुगों मे इस वैवस्वत मन्वन्तर मे ही सत्ताईस व्यास 


धर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्रे दीर्षसत्रन्ु ईबिरे। 
नद्यास्तीरे इषद्त्याः पुण्यायाः शुचिरोषसः । र. 
दौक्षितास्ते यथाशास्त्र नैमिषारण्यगोचराः ॥ 
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पहले हो चुके हूं । उनमें पराशर का नाग भी पूर्व के व्यासों में आता है। 
यह विष्णुपुराण उन्ही के समय फा रह गया हो, वही आजकल मिलना हो, 
इसलिए इसमें सूत-शीनकन्सवाद ने आता हो, क्योकि यह सुत तो झृष्णऔैपायन 
व्यास का ही शिष्य हैँ। इसका नाम पहले कछियुगों में गर्यौं आता ? तीसरी 
सम्भावना यह हो सकती है कि इन पुराणों में सूतन्थौनक-सबाद रहा हो, किन्नु 
कालक्रम से लेयकों या मुद्रगो के प्रमाद से नप्ट हो गया हो। इनमें से पहली 
वात तो इसलिए नही बनती कि अन्य सब पुराणों में इनके नाम महापुराणों में 
ही गिने गये हुँ, उपपुराणो में नहीं। दूसरी वात भी उसलिए नही वनती कि 
इस विध्णुडुराण में कृष्णपायन व्यास और उनके शिष्यों का भी वर्णन मिलता है । 
यदि यह पहले का होता, तो छप्णहपायन और उनके शिष्यो का वर्णन इसमें 
क्यो प्राप्त होता ? तब तीसरी घात ही माननी पड़ती है कि लेखक, मुद्रक आदि 
के प्रमाद से सूत-णौनक-सवाद का वह अश नप्ट हो गया हुँ! इस कल्पना की 
दृढता इस आधार पर भी होती है कि उक्त सभी पुराणों का जितना परिमाण 
अन्य पुराणों में बताया गया है, उतना आजकल नही मिलता । उदाहरणस्वरुप, 
विष्णुपुराण को ही लीजिए । इसका परिमाण अन्य पुराणों में तेईस हजार शलोक का 
मिलता है। किन्तु, आजकल हमें जो विष्णुपुराण प्राप्त है, वह प्राय. छह हजार 
पद्यो का ही है। यदि विष्णुधर्मत्तर को भी इसी का अंश मानकर इसमें 
सम्मिलित कर छे, तो भी इसकी संख्या सोलह हजार के निकट रहती हैं । इसी 
प्रकार अन्य जिन पुराणों का नाम हमने इस श्रेणी में गिनाया है, उन सबकी भी 
श्लोक-संख्या पुरी नही मिलती । बहुत अल्पता उनमें मिलती है । इससे यही 
कल्पना उचित होगी कि जो अंश इनके लुप्त हो गये हें, उनमें ही सुत-शौनक- 
संवाद भी लुप्त हो गया । इससे उपलब्ध पुराण व्यासशिप्यो हारा ही सघटित 
हुए है, इस अंश में कोई वाघा नही पड़ती । 
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पुराणो के सम्बन्ध में एक विचार यह उठता है कि पुराण अद्ठवारह ही क्यों 
बने ? वैसे तो जितने भी पुराण बनाये जाते, उस संख्या पर भी इस प्रश्‍न को 
स्थान मिल ही जाता कि इतने ही क्यों बने ? इसलिए, कहा जा सकता है कि 
संख्या निर्माता की इच्छा पर होती है। भगवान्‌ व्यास ने अट्टारह ही बनाना 
उचित समझा, इसलिए उतने ही बनाये। परन्तु, इतने-से उत्तर से जिज्ञासा शान्त 
नही होती । हम देखते हे' कि इस अष्टारह सख्या पर ऋषियों का विशेष आग्रह 
प्रतीत होता है। चार वेद, चार उपवेद, छह वेदाग, पुराण, न्याय, मीमांसा और 
धर्मशास्त्र ये अझ्टारह विद्याएँ सुप्रसिद्ध हे । विद्याओं की गणना में अद्वारह सख्या 
ही छी गई। धर्मशास्त्र में -स्मृतियाँ भी अट्टारह है, पुराण अट्ठारह हे, उप- 
पुराण अट्ठारह हें, महाभारत के पर्व अट्ठारह हे और आर्यो का सर्वस्व 
श्रीमद्भगवद्गीता के अध्याय भी अट्टारह हे । श्रीमद्भागवत की श्लोक-संख्या भी - 
१५,००० ही रखी गई है। इस प्रकार, इस अट्टारह सख्या का कुछ आग्रह-सा 
देखकर अवश्य अन्त.करण मे यह विचार उठता है कि यह संख्या इच्छामात सें 
रखी हुई नही, अपितु इसमें अवश्य कोई अन्तनिगूढ रहस्य है । इसीलिए, विचार 
करना आवश्यक होता है कि अद्ठारह संख्या मे क्या रहस्य है । 

पुराने ग्रन्थकर्ताओ और व्याख्याकारों ने इस संख्या मे कई प्रकार के रहस्य 
बताये हे । उनमे सें कुछ का सक्षेपतः यहाँ दिग्दर्शन किया,जाता है । 

१. मानव-शरीर में कार्य करनेवाले तत्त्व अट्टारह हे । पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, 
(कान, त्वचा, आँख, जिल्ला और नासिका), पाँच कर्मेन्द्रियाँ (वाणी, हाथ, पैर, 
दो मलत्याग करनेवाली इन्द्रियाँ), सबका अधिष्ठाता मन, पाँच प्राण (प्राण, अपान, 
व्यान, उदान, समान) बुद्धि और अहकार। इन बट्ठारह के द्वारा आत्मा सब 
कार्य करता है। काम अच्छे और बुरे दो प्रकार के होते हे, जिन्हे पुण्य और 
पाप कहा जाता है। इससे सिद्ध हुआ कि पाप करने के द्वार अद्वारह हे, तब 
अद्ठारह प्रकार से होनेवाळे पापो की निवृत्ति के लिए उपाय भी अट्टारह प्रकार 
के ही होने चाहिए । इसलिए, पाप-निवत्तंक या धर्म-प्रतिपादक शास्त्रों मे अद्ठारह 
सख्या को विशेष स्थान दिया गया है, जिससे कि अट्ठारह प्रकार के पापों की निवृत्ति 
इन अट्ठारह ध्यायों से हो सके। 

२. इसी विषय का दार्शनिक विद्वान्‌ गम्भीर रूप मे प्रतिपादन करते हें । 
उनका विचार है कि आत्मा अट्टारह रूपों मे विभक्त होकर कार्य कर रहा है। 
इन अङ्ठारह प्रकार के आत्माओं का तथा उनके कार्यो का निरूपण हम 'वैदिक 
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विज्ञान और भारतीय संस्कृति” पुस्तक में (प० १२७ पर) विस्तार से कर चुके हूँ । 
उनके द्वारा किये गये कर्मो की निवृत्ति के छिए भी पुराणादि की अप्टादग संख्या 
आवश्यक है । 

३ पूर्वोक्त उपपत्तियो में आयतन या करणो के भेद मे कमो के अट्टारह 
भेद बताये गये हुँ और उनमे उत्पन्न होनेवाली अशुद्धि को दूर करने के 
आयोजन के लिए शास्त्रों के अद्वारह भेद कहे गये हुँ; किन्तु समस्त कर्म अपने 
स्वरूप से भी अट्टारह सिद्ध होते हैँ । न्याय-दर्गन के भाष्य में दस प्रकार के 
शुभ कर्म और आठ प्रकार के अशुभ कर्म गिनाये गये हे । मन, वाणी और 
शरीर इन तीनों से शुभ और अशुभ कर्म हुआ करते हे । मन से तीन प्रकार के 
अगुभ कर्म होते हे--१. दूसरे के साथ द्रोह (वैर); २ दूसरे का द्रव्य 
उठा लेने की इच्छा और इश्वर, धर्म आदि पर अविश्वास । वाणी से चार 
प्रकार के अशुभ कर्म होते हे--१. झूठ बोलना, २ दूसरे को पीडा पहुँचाने- 
वाळे कठोर शब्दों का उच्चारण, ३. चुगली करना और ४. बिना प्रयोजन 
असम्बद्ध बोलते रहना। इसी प्रकार, शरीर से भी तीन प्रकार के अशुभ कर्म 
होते हँ--१ किसी प्राणी को मारना, २. चोरी करना और ३. परस्त्वी-गमन । 
ये सव मिलाकर दम पाप हे । इन्ही को दुर करने के लिए दशहरा का पूजन 
होता है। वह दसों पापों के हरण में सहायता देता है । 

इनके विरोधी शुभ कर्म आठ प्रकार के हे । मन से तीन प्रकार के शुभकर्म 
होते हे-<दु खी प्राणी की रक्षा करने की भावना, जिसे 'दया' कहते हें, अनुचित रूप से 
द्रव्योपाजेन की इच्छा को रोकना और गुरु, ईण्वर, शास्त्र आदि पर श्रद्धा करना! 
वाणी से दो प्रकार के शुभ कर्म होते हं--ऐसे वचन बोलना, जो सत्य हो, दुसरे को प्रिय 
लगे और हितकारी हो तथा उत्तम शास्त्रों का निरन्तर अभ्यास, जिसे स्वाध्याय' शब्द से 
कहा जाता है। शरीर से भी तीन प्रकार के शुभ कर्म हो सकते हे--दान, दूसरे की 
रक्षा और प्राणिमात्र की सेवा । इस प्रकार सव मिलाकर अट्ठारह प्रकार के शुभाशुभ- 
कर्म हे । इन सभी का निरूपण विद्याओं में होता है अथवा यह शुभ-अशुभ-विभाग 
केवल प्रवृत्ति-मार्ग में है । निवृत्ति-मार्ग में तो ये सभी त्याज्य कोटि में ही आते हें, 
अर्यात्‌ मुमुक्षु पुरुप के लिए सभी अशुभ हं । अशुभ कर्मो का परित्याग करने के 
लिए उनका परिचय दिया जाता है और शुभ कर्मों का ग्रहण करने कें लिए 

उनका स्वरूप समझाया जाता है, अथवा सभी अझ्टारह प्रकार के कर्म निवृत्ति-मार्ग मे 
छोडे जाते हं । इसलिए, सकेत-ख्प से धर्मशास्त्र, पुराण आदि विद्याओो को भी 
अट्टारह रूपों मे ही रखा गया हैं। 

४ प्रकारान्तर से भी कर्मो के अट्टारह भेद बताये जा सकते हं । याज्ञवल्क्य- 
स्मृति में अहिंसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना), शौच (पवित्रता), इन्द्रियों का 
रोकना, दान, दम (मन को रोकना), दया और क्षमा (दूसरे के अपराधो को 
भी सहन कर लेना), ये सवके लिए धर्म कहे गये हे । योगशास्त्र और जैनागमो मे 
भी इनके अणुव्रत और महात्रत नाम से दो-दो भेद किये गये हे देण, काळ और 
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पात्र से परिच्छिन्न कर इन धर्मो का ग्रहण करना अणुव्रत कहा जाता है। 
'तीयं आदि स्थानों में इन धर्मों का में पालन करूंगा', यह संकल्प देश-परिच्छेद 
हुआ । 'एकादशी, पूणिमा आदि तिथियों मे या कात्तिक आदि पवित्र महीनो मे 
इन धर्मो का पालन करूँगा” यह कार-परिच्छेद हुआ और 'ब्राह्मण, सन्यासी आदि 
के साथ हिसा आदि दुर्व्यवहार नही करूंगा, या उनपर दया, क्षमा, दान आदि 
करूँगा, यह पात्र-परिच्छेद हुआ । इस परिच्छेद के साथ इन घर्मो का स्वीकार 
अणुव्रत कहलायगा । और, 'सव देशों में, सब कालों मे, सब प्राणियो पर इन 
धर्मो को व्यवहार मे लाया जायगा', यह संकल्प 'महाब्रत' हुआ । इस प्रकार नौ 
घर्मो के दो-दो, भेद होने से अट्टारह प्रकार के, कर्म हो गये । इन सबका प्रवृत्ति 
मार्ग मे ग्रहण करने के लिए आदेश पुराणों मे प्राप्त होता है । इस सकेत के लिए 
भी पुराणों की अष्टादश सख्या नियत की गई। 

५. पुराणों मे सम्पूर्णं भूमण्डल को अट्टारह भागों मे बाँटा गया है । हमारे 
प्राचीन ग्रन्थों मे अष्टादश द्वीपों का नाम बहुत स्थानों पर आता हैं। महाकवि 
कालिदास ने कात्तंवीर्य सहस्रार्जुन के वर्णन-प्रसंग मे लिखा है कि 'अष्टादशद्वीप- 
निखातयूपः', अर्यात्‌ कात्तंवीर्यार्जुन ने भट्टारह द्वीपों में यज्ञस्तम्भ गाड़ दिये थे। 
महाकवि श्रीहर्षं ने भी नेषधीयचरित मे लिखा है कि 'नवद्वयद्वीपपृथग्जयश्चियाम्‌', 
अर्थात्‌ महाराज नल में अट्टारह विद्याएँ वत्तंमान थी, जो कि अट्टारह द्वीपो की 
विजयलूधिमयों के साथ मानों स्पर्धा करती थी । पुराणों मे एक मुख्य जम्बू' 
द्वीप और आठ उसके उपद्वीप गिनाये गये हे, जिनके नाम हे--स्वर्णप्रस्थ, चन्द्र- 
शुक्ल, नारमणक, आवर्तन, मन्दरहरिण, पाचजन्य, सिंहल और लका । इनके 
अतिरिक्त भारतवर्ष के भी नौ उपद्वीप गिनाये गये हे, वे हे--इन्द्रद्दीप, सौम्य, 
गान्धवे, वारुण, कशेरुमान्‌, गभस्तिमान्‌, त्राम्रपणं और कुमारिका । ये सव 
वतमान मे किन नामों से प्रसिद्ध हे और इनकी स्थिति कहाँ है, यह आगे यथा- 
वसर स्पष्ट किया जायगा । यहाँ इतना ही कहना है कि, अष्टादश दीपो को 
प्रदेश-व्याप्ति दिखाने के लिए पुराण, धर्मशास्त्र आदि विद्याओं की भी अद्टारह 
सख्या नियत की गई है। | 

६. जगत्‌ ,कें मूल तत्त्व परमात्मा के भी अद्ठारह रूप वेद-शास्त्रो मे निरूपित हे । 
अव्यय, अक्षर और क्षर नाम से जो तीन पुरुष भगवद्गीता आदि मे कहे 
गये हे, उनकी प्रत्येक पाँच-पाँच कलाओं का विवरण पुर्वपुस्तक (वै० वि० और 
भा० सं०) मे हो चुका हैं। इन तीनों पुरुषों का मूलभूत एक परात्पर है। 
उस परात्पर में भी माया ओर ब्रह्म नाम के दो मूलतत्त्व अनुप्रविष्ट हे । इस 
प्रकार सब मिलाकर अद्वारह संख्या हो जाती है । इन अद्ठारह मूलतत्त्वों का 
पुराणों में वर्णन करना है, यह सकेत बताने के लिए भी पुराणों की अष्टादश 
संख्या नियत की गई। 

७, विद्याओं के अट्ठारह भेद पूर्वे कहे जा चुके हे । अथवा प्रकारान्तर से भी 
अझ्टारह भेद हो सकते हे । चोदह विद्याएँ जो गिनी गई हे, वह गणना ब्राह्मणों के 
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में है और क्षत्रियों के पक्ष में चार वियाएँ कही जाती हें: आन्वीक्षिकी, त्रयी, 
वार्ता और दण्डनीति । आन्वीक्षिकी यह नाम न्यायविद्या का है । त्रयी नाम से 
तीनों वेद ही कहें गये है । ये दोनों विद्याएँ यद्यपि पुर्वेगणित चौदह विद्याओं में भी 
आ जाती हे, इसलिए यहाँ पुनएक्ति प्रतीत होगी; किन्तु धर्म को प्रधान रूप से वेदों 
का अध्ययन और दर्शनों को उदाहरण मानकर न्यायविद्या का प्रयोग ब्राह्मण-पक्ष 
में आयगा और अये को प्रधान मानकर वेदों का अध्ययन वा लौकिक विषयों 
मे न्यायविद्या का प्रयोग क्षतिय-पक्ष में लिया जायगा, इसलिए पुनरबित नही 
होती । इन अट्ठारह प्रकार की विद्याओं का स्थान-स्थान पर निरूपण पुराणों में 
मिलता है । इस सकेत से भी पुराणों की अष्टादश संख्या रखता युक्तियुक्त है। 

८. पुराणों में सृष्टिविद्या ही प्रधान रूप से प्रतिपाद्य है, यह आगे पुराण- 
विपय-निरूपण मे स्पष्ट किया जायगा । सृष्टि में जिन पदार्थों की उत्पत्ति कही' 
जाती है, वे अट्टारह ही हे । महत्तत्त्व, अहंकार, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, एक 
मन और पाँच महाभूत, ये मिलाकर अट्ठारह होते हे । इन अट्ठारह की सृष्टि पुराणों 
मे कहना है, इस सकेत के लिए भी पुराणों की अट्टारह संख्या नियत की गई । 

&. वेदों का अनुसरण करते हुए पुराणों में भी यज्ञ-विद्या का मुख्य रूप से 
प्रतिपादन हैं। यज्ञ से ही जगत्‌ उत्पन्न होता हैं, इसलिए सृष्टि-प्रतिपादक 
पुराणों का यज्ञ से मुख्य सम्वन्ध है । यज्ञ को अष्टादश कर्म नाम से उपनिपदो 
में कहा गया है: 'अष्टादशोक्तमवर येषु कर्म' (मुण्डकोपनिषद्‌) । इसका विवरण 
भाष्यकार श्रीशकराचार्य ने इस प्रकार किया है कि यज्ञ मे सोलह ऋत्विक्‌ होते हे, 
यजमान और यजमान-पत्नी, यों मिलाकर अट्टारह पुरुषों के द्वारा यज्ञ सम्पादित 
होता है। इस कारण इस यज्ञ को भी अष्टादश नाम से कहा जाता है । इस 
अष्टादश यज्ञ के प्रतिपादक होने के सकेत से पुराणों की अष्टादश संख्या की उपपत्ति 
हो जाती है । अष्टादश सख्या के समर्थक अन्यान्य प्रकार भी हमने अपने 
'पुराण-पारिजात' नामक संस्क्ृत-ग्रन्थ मे गिनाये हँ । यहाँ उन्हे विस्तार के भय से 
नही लिखा जाता । 

इन उपपत्तियों से सिद्ध होता हैं कि पुराणों की अष्टादश सख्या भी विविध 
प्रकार के रहस्य प्रकाशित करने के लिए ही नियत की गई है। वहू केवल 
स्वेच्छा से नही रखी गई है । 
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अष्टादश पुराणों का एक क्रम नियत है । पुराणों मे सब पुराणों के 
नाम और उनका ग्रन्थ-परिमाण लिखे मिलते हे । वे नाम प्राय" क्रम से ही 
लिखे हुए मिलते हे । किन्तु, कई पुराणों में क्रमभेद भी देखने मे आता है। 
उसका कारण यही है कि कही-कही तो क्रम दिखाने का प्रयत्न है और कही-कही 
केवल नाम बता दिये गये हे । वहाँ क्रम की विवक्षा नही हैं, जैसा कि दिवी- 
भागवत' मे अति संक्षेप में पुराणों का नाम-निर्देश एक ही श्छोक में कर दिया है : 
महयं भद्दयं॑ चेच व्रत्यं वचतुष्टयम । 
अनापकूस्कलिङ्कानि पुराणानि विदुर्बुधाः ॥। 
अर्थात्‌, मकारादि दो नाम (मत्स्य, मार्कण्डेय), भकारादि दो नाम (भागवत, 
भविष्योत्तर), ब्र आदि तीन नाम (ब्रह्म, ब्रह्मवैवत्तं, ब्रह्माण्ड), वकारादि 
चार नाम (विष्णु, वायु, वामन, वराह) और अ (अग्नि), ना (नारद), प (पद्म,) 
कू (कूर्मे), स्क (स्कन्द), लि (लिंग), ग (गरुड) । इस प्रकार, अति सक्षेप 
में आदि के अक्षरों को लेकर पुराणों के अट्टारह नाम गिना दिये गये। यहाँ 
क्रम की कोई बात नही उठाई गई । इसी प्रकार, कई पुराणों मे किसी' भी क्रम 
से नामनिदेश-मात्र कर दिया गया हैं, क्रम की विवक्षा नही की गई। 
किन्तु, अनेक पुराणों मे क्रम-निर्देश भी है । वहाँ प्रथम, द्वितीय, तृतीय आदि 
कहकर पुराणों के नाम गिनाये गये हे । नारदपुराण में सब पुराणों की क्रम 
से विषय-सूची दी गई है । मत्स्यपुराण मे भी सक्षिप्त विषय-सूची है । विष्णु- 
पुराण श्रीमद्‌भागवत, पद्म आदि मे भी पुराणों की क्रमिक गणना है और 
पद्मपुराण में तो भगवान्‌ के अगरूप सें क्रम से पुराणों का सगठन बताया गया है । 
अस्तु; जहाँ-जहाँ क्रम विवक्षित है, वहाँ निम्नलिखित प्रकार से ही पुराणों के नाम 
निर्दिष्ट हे--१, ब्रह्मपुराण, २. पद्मपुराण, ३. विष्णुपुराण, ४. वायुपुराण 
या शिवपुराण, ५. भागवतपुराण, ६. नारदपुराण, ७. माकेष्डेयधुराण, ५. अग्नि- 
पुराण, ६. भविष्यपुराण, १०. ब्रह्मवैवत्तंपुराण, ११. छिगपुराण, १२. वराहपुराण, 
१३. स्कन्दपुराण, १४. वामनपुराण, १५. कूमंपुराण, १६. मत्स्यपुराण, 
१७. गरुडपुराण, और १८. ब्रह्माण्डपुराण । अधिकतर पुराणो मे यही क्रम 
मिलता है। कई पुराणो मे भिन्न-भिन्न प्रकरणों मे, जहाँ अनेक स्थानों पर 
पुराणों के नाम आ गये हें, वहाँ भी एक जगह इस क्रम की रक्षा अवश्य की 
गई है, दूसरी जगह चाहे भिन्न क्रम भी हो गया हो। इससे सिद्ध हो जाता है 
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कि नियत फ्रम यही है । बहीन्कही जहाँ नाममात्र बताने की इच्छा है, क्रम 
बताने की इच्छा नही, वही भिन्न प्रकार से नाम-निदेण मिलता है। श्रीमद्‌- 
भागवत में शी स्कन्ध १२ में (अ० १३, शलोक ४-६ तक) यही घम बताया 
गया है, किन्छु स्कन्ध, १२ अध्याय ७, श्लोक २३-२४ में भिन्न क्रम रो पुराणो के 
नाम पढ़ें गये हे । वहाँ यही कहना उचित होगा कि अध्याय ७ में क्रम की 
चिवक्षा नही है । वहाँ किसी तरह नाम गिना दिये हे । किन्तु, 'पुराणदिग्दर्गन' 
ग्रन्थ में ग्रन्थकर्ता श्रीमाघवाचार्यजी ने सप्तमाध्याय के क्रम को ही विशिष्ट 
कम नाम दिया है और बहुपुराणसम्मत क्रम को अविशिष्ट क्रम बताया है। यह 
उनका साम्प्रदायिक आग्रह ही प्रतीत होता है । आगे उस क्रम की मनमानी जो 
व्याख्या की है, उसमें भी साम्प्रदायिक आग्रह ही स्पट हो गया है । अरतु; 
अच्छा तो अव देखना यह है कि इस प्रकार का नियत क्रम रखने का भी 
कोई विशेप कारण है या विना कारण ही कोई क्रम रखना चाहिए, इस विचार 
से क्रम रख दिया गया है । पुराणों का मनन करने से यह स्पप्ट हो जाता है 
कि नियत क्रम रखने का अवश्य ही रहस्यमय कारण है । शास्त्रो में क्रम दो 
प्रकार से चला करता है--एक आरोह-क्रम, दुसरा अवरोह-क्रम । दूसरे शब्दों मे, 
इसे नीचे से ऊपर को जाना और ऊपर से नीचे को उतरना कह सकते हें। 
दृश्य कार्यं को पकड़कर उसकी कारण-परम्परा में जिज्ञासा के अनुसार प्रवेश 
करते जाना, आरोह-क्रम कहलाता हैं, और मूल तत्त्व को आरम्भ मे वताकर 
उसका क्रम से स्थूल-विस्तार बताना अवरोह-क्रम है। पुराणों मं आरम्भ से 
दशम पुराण तक आरोह-क्रम चलता है । दशम से आगे अन्त तक अवरोह- 
क्रम है । 
यह तो सिद्ध ही है कि पुराणों का मुख्य प्रतिपाद्य विपय सृष्टि हे । वही 
सृष्टिविद्या पुराणो का क्रम नियत करती है । सभी पुराणों मे सृष्टि का एक 
मानचित्र (नक्शा) वताया गया है कि समुद्र में शेपनाग की शय्या पर भगवान्‌ 
शयन कर रहे हे । उनकी नाभि से एक कमल निकलता है। उस कमल में 
चतुर्मुख ब्रह्मा प्रकट होते हे । ब्रह्मा सव प्रकार की सृष्टि बनाते हे 1 भगवान्‌ 
विष्णु के समीप देवपि नारद खड़े हुए स्तुति पढते रहते हं । यह पुराणोक्त 
सुष्टिक्रम का एक चित्र है । कुछ समय पहले और आज भी ऐसे चित्र छपे हुए 
दृष्टिगोचर होते हं । इस चित्र का विशद वर्णन ही पुराणो में आरम्भ होता है । 
सर्वप्रथम मानव-मस्तिप्क में यह जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि यह सम्पूर्ण 
दृश्य जगत्‌ किसने बनाया । इसका उत्तर ब्रह्मपुराण देता है कि प्रपच-रचना के 
कर्ता आदिदेव ब्रह्मा है । ब्रह्मा के स्वरूप का पूर्ण वर्णन और उनके हारा सृष्टि 
की उत्पत्ति का क्रम ब्रह्मपुराण बता देता है। अव आगे जिज्ञासा होती है कि 
ब्रह्मा कहाँ से आये या किसने उन्हे बनाया । इस जिज्ञासा की शान्ति के लिए 
दुसरां पद्मपुराण आता हे । वह ब्रह्मा के उत्पादक एवं आधारभूत पद्म का स्पष्ट 
निरूपण करता है । पद्म कहाँ से आया, यह शका होने पर तीसरा विष्णुपुराण 
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विष्णु के स्वरूप का निरूपण कर उनकी नाभि से पद्म की उत्पत्ति बता देता है । 
विष्णु भगवान्‌ कहाँ विराजमान रहते हें, इसका उत्तर चौथा वायुपुराण उनके 
आधारभूत सहस्र मस्तकवाले शेषनाग का स्वरूप-प्रदर्शन कर देता है। शेषनाग 
किस आधार पर टिके हे, इसका समाधान पाँचवाँ भागवतपुराण उनके आधार- 
भूत समुद्र के वर्णन द्वारा कर देता है । छठे नारदपुराण मे भगवान्‌ के समीप- 
वर्ती नारद का पूर्ण विवरण कर दिया जाता है । इस प्रकार, छह पुराणों मे सृष्टि 
के मानचित्र को समझा दिया गया है । 
इसका संक्षेप म॑ आशथ यह है कि हम लोग सन्ध्योपासना मे जिन सात 
व्याहृतियों का उच्चारण करते हे, वे सात लोक हे । हमारी यह पृथ्वी 'भूलोक” 
कहलाती है। इसके चारों तरफ का अन्तरिक्ष, जिसमे चन्द्रमा भ्रमण करता है, 
'भुव. नाम से कहा जाता है। उसके ऊपर का सूर्यमण्डल स्वः है। यह 
एक त्रिलोकी हुई, जो परस्पर सम्बद्ध है। सूर्यमण्डल के ऊपर का अन्तरिक्ष 
सह” नाम से, उसके ऊपर का परमेष्ठिमण्डल जन नाम से, उसके चारों ओर 
का अन्तरिक्ष तप: नाम से और सबके ऊपर का स्वयम्भूमण्डल 'सत्य' नाम से 
हा जाता है। ये ही सात लोक मिलकर हमारा एक ब्रह्माण्ड है। इस ब्रह्माण्ड 
में स्वयम्भू, परमेष्ठी, सूये और पृथ्वी ये चार मण्डल हे और इनके मध्य में तीन 
अन्तरिक्ष आते हे; किन्तु हमारे चारों ओर के अन्तरिक्ष मे जो चन्द्रमा भ्रमण 
करता है, उससे हमारा घनिष्ठ सम्वन्ध है, इसलिए उसे भी मण्डल मान लिया 
जाता है। इस प्रकार, एक ब्रह्माण्ड में पाँच मण्डल हुए और दो अन्तरिक्ष रहे । 
इन मण्डलों मे दो भाग हे---एक मण्डल बनानेवाला भौतिक भाग और दूसरा 
उनको व्यवस्थित रखनेवाला प्राण-रूप अग्निभाग। हमारी पृथ्वी का अग्नि- 
रूप प्राण, जो इसपर प्रतिष्ठित हैँ, सृष्टिकर्ता ब्रह्मा है । वह चारो ओर सूष्टि- 
कर्ता है, इसलिए उसे चतुर्मुख माना जाता है । पृथ्वी मे उत्पन्न होनेवाळे मनुष्य, 
पशु, पक्षी आदि सबका सुष्टिकर्ता वही है । उसकी आधारभूत यह पृथ्वी कमल हैं । 
पद्मपुराण! मे स्पष्ट रूप से इस पृथ्वी को कमल कहा गया है और इसके 
चार भागों को कमल के चारों पत्र बताया गया है । 
यह पृथ्वी-रूप कमल जिनसे उत्पन्न होता है, वह सूयं भगवान्‌ ही यहाँ विष्णु हे । 
पुराण आदि मे बारह आदित्य बताये गये हे। उनमें बारहवे आदित्य का 
नांम विष्णु है । यद्यपि विष्णु शब्द जगन्नियन्ता जगदीश्वर परमात्मा के लिए 
, भी प्रयुक्त होता है, किन्तु यहाँ इस प्रकिया में विष्णु-पद से आदित्य या सूर्य 
ही लिये जाते हे । उनकी नाभि, अर्थात्‌ केन्द्र से यह पृथ्वीमण्डल-रूप कमल 
निकला है । मध्य का अन्तरिक्ष कमळ की नाल है । यह पृथ्वी उस नाल के 
द्वारा सूर्यं से निरन्तर सम्बन्ध रखती है। उन सूर्ये-रूप विष्णु के शयन का स्थान 
चौथा 'मह' झोक हैं। नैमित्तिक प्रघ मे तिलोकी का क्षय हो जाने पर भी 
१. पतदेव महापद्मसुद्भूत यन्मय जगत्‌ । 
तदबत्तान्ताश्रय यस्मास्पा्ममित्युच्यते बुयैः ॥ 


३० पुराण-परिशीलन 


यह मह्लोक बना रहता है, प्रसलिए उसे शेप कहा गया है । उसमें सौम्य 
वायु अनन्त रुप में व्याप्त है, इसलिए उसे सहस्ममुय बताया गया है और वायु 
का उपजीवक सर्प है, इसलिए सर्प फे आकार में ही उसका चित्रण हुआ है। 
इसका भी आधार इसके ऊपर फा जनलोक समुद्र-स्प में चित्रित हैं; क्योकि 
यह सोम का घन हे और सोम का ही परिणाम आगे चलकर जल हुआ करता है । 
सरस्वान नाम से वैदिक और पौराणिक भापा में जनलोक ही प्रतिद्ध है। 
उसके वर्णन करनेवाले पुराण भागवत का सारस्वतकल्प नाम से स्मरण करते हूं । 
सरस्वान का वर्णन करने के कारण ही सारस्वत नाम युक्तियुक्त होता हैं! 
गोलोक नाम से भी इसी जनलोक की प्रसिद्धि है। इस रोक में भगवान्‌ राधा- 
कृष्ण का निवास बताया गया है । वही भगवत्तत्व है, इसीलिए उसका वर्णन 
करनेवाला पुराण भागवत नाम से प्रसिद्ध हुआ। आगे जिज्ञासा होती है कि इस 
समुद्र में सोम-टप जल कहाँ से आया । इसकी शान्ति के लिए वहाँ नारद 
ऋषि को उपस्थित किया गया। 'नार' नाम जलसमूह का है--कापो नारा 
इति प्रोक्ता. / उस जलसमूह का देनेवाला हुआ नारद, वह है ऊपर का 
तपोलोक और सत्यलोक, इसीलिए नारद स्वथम्भू के पुत्र कहें गये । इस प्रकार, 
यहाँतक ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति का क्रमिक चित्रण हुआ | 


इतने पर भी जिज्ञासा शान्त नही हुई। अबतक ब्रह्माण्ड के अवान्तर 
भागो का कार्य-कारणभाव समझ में आया। किन्तु, इसका मूल तत्त्व क्या है, 
जिससे स्वयम्भू आदि समस्त भण्डलों का विकास हुआ । इस मूल तत्त्व के सम्बन्ध 
में चार प्रकार से मत आगे के चार पुराणों के हारा उपवणित हुए हुं! सप्तम 
माकेण्डेयपुराण में कहा गया है कि प्रकृति ही समस्त ब्रह्माण्डों का मूल तत्त्व है । 
अज्टम अग्निपुराण अग्नि को मूल तत्त्व कहता है। नवम भविध्यपुराण, 
जो कि सौर नाम से प्रसिद्ध है, सूयं को मूल तत्त्व बताता है । किन्तु, अन्तत, 
दशम ब्रह्मवेवत्तंपुराण में सिद्धान्त स्थिर किया गया कि मूल तत्त्व ब्रह्म है और 
उसी का यह सब विवत्तं है। जहाँ कारण का कोई विकार न होने पर भी कार्य 
की प्रतीति हो जाय, उसे विवत्तं कहते हे । इस प्रकार, मूल तत्त्व का सिद्धान्त 
दशम पुराण तक स्पष्ट हो गया। 

वह ब्रह्म वहुत सूक्ष्म होने के कारण मन और वाणी से भी अगम्य है । 
उससे स्थूल प्रपच कँसे वन गया, इसके उपपादन के लिए आगे छह पुराणो मे 
अवरोह-क्रम से छह अवतार वताये गये हे। इनके द्वारा ब्रह्म की उपासना भी 
सम्भव होगी। सूक्ष्म में स्थूलता कैसे आती है, इसका प्रकार ग्यारहवे छिग- 
पुराण में निरूपित है ।- 

लिय शब्द का अर्थ है 'लीनं गमयति', अर्थात्‌ जो अज्ञात वस्तु का ज्ञापक हो, 
उसे छिंग कहते हे। व्यायशास्त में अनुमान के हेतु को लिंग कहा 
जाता है और साख्य में सब व्यक्त पदार्थों को लिंग कहा है! अव्यक्त से व्यक्त 
होना ही स्वूळता है। इसलिए, लिंगपुराण मे स्थूलता का कारण निरूपित 
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होता है, यह वात सिद्ध हुई । जव व्यक्त रूप में, अर्थात्‌ स्थूलता में पदार्थ 
आ गये, तव उनका संघात या पिण्ड किस प्रकार बनता है, यह निरूपण बारहवें 
वराहपुराण में किया गया है । वराह का अर्थ वायु ही ब्राह्मणों मे लिखा है।' 
उसकी व्युत्पत्ति की गई है कि 'वृणोति च अक्लोति च वराहः', अर्थात्‌ चारों तरफ 
से दवाकर जो व्याप्त हो, उसे वराह कहते हें। कह चुके हे कि हमारे ब्रह्माण्ड 
में पाँच मण्डल वनते हे । उन पाँचों के लिए पाँच प्रकार के ही वराह पुराणों 
मे निरूपित ह । 
स्वयंभू-मण्डल का निर्माता वराह, आदिवराह' कहा जाता है। परमेष्ठी- 
मण्डल का निर्माता यज्ञवराह' सूर्यमण्डल का निर्माता श्वेतवराह' चन्द्रमण्डल 
का निर्माता ब्रह्मवराह' है और पृथ्वीमण्डल का निर्माता 'एमूष वराह कहा 
गया है । एमूष का पद-विभाग है--आ-4- इम --ऊष । अर्थात्‌, इस पृथ्वी को चारों 
ओर से दवानेवाला । वह वायु-विशेष पिण्ड बनाकर उसे दवाये रहता है, 
इसीलिए पृथ्वी दूट नही जाती । इसी आशय' से पुराणों मे कहा गया है कि 
पृथ्वी वराह की दाढ़ से दवी हुई है । इस वराह का निरूपण करनेवाला 
वारहवाँ वराहपुराण है । वह वायु ही देववायु, अर्थात्‌ अग्निविशेष है । अग्नि, 
वायु, आदित्य नाम से तीन अवस्थाएँ होती हे, यह निरुक्त और ब्राह्मणों में 
स्पष्ट है। वह अग्नि ही पिण्ड बनाकर उसपर विराजमान होता है। बनाने- 
वाले अग्नि को 'चित्याग्नि' कहा जाता है और उसपर रहकर जो भिन्न-भिन्न 
कार्य करता है, वह 'चितेनिधेय' नाम से वैदिक भाषा में व्यवहृत है । 'चित्याग्नि' 
मत्त्ये और 'चितेनिधेय अग्नि अमृत कहा जाता है। अग्नि ही प्रजापति है। 
इस अग्नि के संवत्सराग्नि', वैश्वानराग्नि, 'कुमाराग्नि', 'चित्याग्नि', और पाशुकारिन 
भेद से पाँच अवतार हे । इनमे मध्यम कुमाराग्नि को प्रधान मानकर उससे 
पृथ्वी शरीरों आदि आरम्भ का बोधन करनेवाला तेरहवाँ स्कन्दपुराण है। 
कुमार का ही नाम स्कन्द है, अत' कुमाराग्नि से सृष्टि का बोधक पुराण स्कन्द- 
पुराण कहलाता है। अब वह चितेनिधेय कुमाराग्नि अपने स्थान से फैलता है। 
उस फैलने को ही इसका विक्रमण कहा जाता है। इसके तीन विक्रमण होते हे ! 
उन तीनों का निरूपण करनेवाला चौदहवाँ वामन पुराण है। जिसे यों कहा 
जाता है कि वामन ने अपने तीन पैरों से पृथ्वी अन्तरिक्ष और द्युलोक को नाप 
डाला । 
पन्द्रहवाँ पुराण कूर्मपुराण है। पुराणों मे सर्वत प्रजापति कश्यप से ही सब 
प्राणियों की उत्पत्ति बताई गई है। कश्यप का हीं दूसरा नाम कूर्म है। कूर्म 
शब्द की व्युत्पत्ति ब्राह्मणों मे यही कही गई है कि “यदकरोत्‌ तत्‌ कूर्म ', 
इसी ने प्रजा उत्पन्न की, इसलिए यह कूर्मे कहलाया । वह कूम प्रजापति कछुए 
के आकार का बनकर सारे जगत्‌ को पैदा करता है । कूर्म जैसे नीचे समतल, 


१. भ्रजापतिबै वायुर्भूत्वा व्यचरव? । 
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मध्य में खित-मा तया ऊपर चौतरफ शुका हुआ और मध्य में उभरा हुआ 
होता है । ठीक, उसी प्रकार छोकतब्रयात्मक यह कार्म प्रजापति भी है; क्‍योंकि 
इस कूर्म प्रजापति का थी: उत्तर कपाल हैं, पृथ्वी अधर कपाल हूँ और उन दोनों 
के बीच में रिक्त अन्तरिक्ष है। चुलोक मध्य में उभरा हुआ और क्षितिज पर 
चौतरफ शुका हुआ है । नीचे का पृथ्वी-कपाल समतल है। अत., इन दोनों 
कपालों से मिश्रित कूर्म कछुए के आकार का ही बन जाता ह । इस कूर्म का 
निरूपण करनेवाला पुराण कूर्मपुराण दै। 
सोलहर्नना पुराण 'मत्स्य है। सूर्यमण्ठल के क्रान्तिवृत्त में तीन ऋषि भाने 
जाते हे : वसिष्ठ, मत्स्य और अगस्त्य । उत्तर दिशा में वसिप्ठ हँ, दक्षिण में 
अगस्त्य भर मध्य में मत्स्य । ये तीनों ऋषि भी सृष्टि में पूर्ण रूप से सहायक 
होते हे । उनकी सहायता में मध्य का मत्स्य विशेष रूप से भाग लेता है। 
इस मत्स्य का निरूपण करनेवाला सोलहचाँ मत्स्यपुराण है । 
अव सृष्टि का सागोपाग वर्णन हो गया । इसमें जो जीवधारी उत्पन्न 
हुए, उनकी लोकान्तर-गति का क्या प्रकार हैं, यह विपय सत्नहवें गरुडपुराण 
में निरूपित हुआ । इन छोक-लोकान्तरो का कितना विस्तार है, यह अट्ठारहवें 
ब्रह्माण्डपुराण में स्पष्ट कर दिया गया। 
इस प्रकार, ब्रह्म से आरम्भ करके ब्रह्माण्ड पर समाप्ति करते हुए भगवान्‌ व्यास ने 
स्पष्ट सूचित कर दिया कि ब्रह्म से ब्रह्माण्ड तक जान लेना यही सृप्टिविद्या है। 
यही पुराणों में निरूपित है। मध्य में भी ब्रह्मवैवर्तत नाम से उसी मूलतत्त्व 
का स्मरण करा दिया गया हैं । 
इस प्रकार, सक्षेप में पुराणों के क्रम-निरूपण द्वारा सृष्टि का कुछ आभास 
बताया गया । इसका विस्तार ही पुराणो में सर्वत्र प्राप्त होता है ! इस क्रम- 
निरूपण से' ही सृष्टिविद्या की गम्भीरता का आभास मिल सकेगा । 
यह स्मरण रहे कि यह क्रम भगवान्‌ वेदव्यास द्वारा विरचित पुराणसहिता 
में ही रखा गया था। उन्होंने एक सहिता में ही अट्टारह प्रकरण-विभाग किये थे, 
ऐसा अनुमान होता है। आगे उनके शिष्यो हारा प्रश्नोत्तर-रूप में जो पद्सवादी 
पुराण प्रस्तुत हुए ओर जो हमें आजकल प्राप्त हे, उनमें तो अश्नोत्तर-हूप से 
सभी विपय सवमें आ गये हे । उस प्रकार क्रम की रक्षा इनमें न हो सकी 
क्योकि संवादों में जो प्रश्न जहाँ उपस्थित हुआ, उसके समाधान के लिए वही 
विस्तत वर्णन करना पड़ा; तथापि जो जिस पुराण का मुख्य वियय है, वह उसमे 
प्रायः प्राप्त अवश्य होता हैं इतनी रक्षा उपलब्ध पुराणों में भी है । इन पुराणों 
के नाम आदि छह पुराणों में तो विषयानुसार हीं हूं, जैसा कि ऊपर स्पष्ट 
किया जा चुका है । आगे मार्कण्डेयपुराण वक्ता के नाम से है। भविष्यपुराण 
में झविष्य-कथन अधिक होने के कारण उसका यही नाम विख्यात हो गया । 
लिंग, वराह, स्कन्द, बामन, कर्म और मत्स्यपुराणों के नाम विषयानुसार भी कह 
जा सकते है और वराह, वामन, कुर्म और मत्स्यपुराणों में वकता भी इन अवतारो 
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को ही माना गया है । इसलिए, वक्ता के नाम पर पुराणों के नाम रखे गये, 
यह भी कहा जा सकता है। गरुडपुराण का नाम श्रोता के नाम पर है; क्योंकि 
उसमे उपदेष्टा भगवान्‌ स्वयं हे और श्रोता गरुड हे । अथवा यह नाम भी 
विषय के अनुसार ही कहा जा सकता है; क्योंकि गरुड नाम पक्षियों के अधिपति 
का है और सातों लोको मे भ्रमण करनेवाला कर्मात्मा ही पक्षिरुप से यहाँ 
विवक्षित है। उसके भ्रमण का निरूपण इस पुराण मे किया गया है। इसलिए, 
यह गरुडपुराण कहलाता है। अन्तिम नब्रह्माण्डपुराण का नाम फिर विषय के 
नाम से ही है। इससे यह प्रतीत हो जाता है कि पुराणों की नाम-गणना का भी 
एक निश्चित क्रम उपर्युक्त प्रकार से हैं और उसकी तर्कसम्मत व्याख्या भी 
उपलब्ध हो जाती है। 


उपळभ्यमान पुराणों का समय 


विद्या-त्प मे पुराण अनादि हे, अर्थात्‌ उनका आरम्भकाल निश्चित नही 
किया जा सकता, यह हमने पुर्व प्रकरणों में सिद्ध किया है; किन्नु इससे जो पुराण- 
ग्रन्थ हमें आजकल उपलब्ध हें, उनके सम्बन्ध में कोई प्रकाण नही पडता । 
इसलिए, यह विचारना भी आवश्यक है कि ये पुराण-प्रन्य कब निर्मित हुए । 
यूरोपियन विद्वानो ने हमारे वेद, पुराण आदि के कालनिर्णय की बहुत चेप्टा 
की है। इनके वेद, पुराणादि के साथ उनका कोई सम्वन्ध न होने पर भी उन्होने 
इन ग्रन्थों पर अत्यधिक परिश्रम किया और उनका ही इतना आदर देखकर 
उनके द्वारा शिक्षित भारतीय समाज पर भी बहुत वडा प्रभाव पडा और वे भी 
इन ग्रन्थों की चर्चा करने लगे | इसके लिए तो हमलोगो को यूरोपियन विद्वान्‌ 
महानुभावों का परम कृतज होना ही चाहिए; किन्तु उनके विचारो मे कई कारणों 
से बहुत कुछ बुटियाँ रह गई हं उनका सशोधन करके ही हमे उनके विचारो 
का आदर करना उचित होगा । प्रथम कारण यह है कि यूरोपियन जाति राज- 
नीतिप्रधान है । राजनीति को सभी यूरोपियन प्रधान स्थान देते हं। वहाँ के 
ऐतिहासिक और दार्शनिक विद्वान्‌ भी राजनीति-चक मे सर्वथा नहीं वच पाते, 
यह एक सुप्रसिद्ध वात है। राजनीति का यह मुख्य सिद्धान्त है कि जिस देश 
को अधिक काल तक अपने अधिकार मे रखना हो, उसके इतिहास पर से उसकी 
आस्था हटानी चाहिए, अन्यया इतिहासों हारा अपने प्राचीन गौरव का ज्ञान होने 
पर उसे प्राप्त करने के लिए उस देश की प्रवृत्ति होना स्वाभाविक होगा । इस 
विचार से भारत के अपने अधीनत्व के ममय मे उन्होने हमारे वेद, पुराण आदि 
को बहुत अर्वाचीन सिद्ध कर उनपर से हमारी आस्था को हटाने का प्रयत्न किया । 
उन्होने देखा कि भारतीयों की आस्था प्राचीनता पर ही अधिक है। यदि इनके 
मान्य ग्रन्यो को अर्वाचीन सिद्ध कर दिया जायगा, तो इनपर से इनकी आस्था 
हटेगी और इस प्रकार ये अपना गौरव भूल ही जायेगे । 
दूसरा कारण यह भी था कि इनके धमंग्रन्य वाइविल” आदि में सृष्टि 
को ही केवल पाँच-छह हजार वर्ष से उत्पन्न माना गया हैं। यद्यपि अव वैज्ञानिको 
ने नये आविण्कारो से विवश होकर सृष्टि की अति प्राचीनता मान ली । 
किन्तु, प्राचीन काळ के सस्कार इनके धार्मिक ग्रन्थो से ही बने हुए थें। 
जव सृष्टि ही केवल पाँच-छह हजार वर्षों की हो, तो उसमे बहुत काल के पीछे 
उत्पन्न हुए पुरुषों के बनाये ग्रन्थ कैसे अति प्राचीन हो सकते हें, इस विचार ने 
भी वेद, पुराणादि की अर्वाचीनता सिद्ध करने मे उन्हें सहायता दी । 
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तीसरा कारण यह भी था कि भारतीय जिस प्रकार अपने ग्रन्थों की परस्पर 
सम्बद्ध एक म्युखला मानते हे, उस प्रकार की श्युखळा का आदर न कर इन 
महानुभावों ने स्वतन्त्र रूप से ही एक-एक ग्रन्थ पर विचार किया । इससे भी 
इनके विचारों मे बहुत कुछ त्रुटि रह गई और वह लुटि यहाँतक उपहासास्पद 
बनी कि दूसरे विद्वानों ने दूसरे ग्रन्थो पर विचार कर उनका जो काल-निर्धारण 
किया, उससे भी न्यून काळ उनके आधारभूत ग्रन्थो का निर्णीत हो गया । जिसके 
निदशंन इस लेख मे आगे प्राप्त होंगे । इन विद्वानों के मतों की आलोचना कर हम 
अपना मत आगे प्रकट करेगे; क्योकि आज भी बहुत-सा भारतीय शिक्षित समाज 
यूरोपियन विद्वानों के मतों पर ही अधिक आस्था रखता है । 
पुराणों के सम्बन्ध मे जहाँतक हमे विदित है, प्रथमतः प्रोफेसर विलसन महोदय ने 
ही अपने विचार प्रकट किये थे । उन्होने प्रत्येक पुराण का समय निर्धारित 
किया है और उन्हे इतनी अर्वाचीनता की ओर घसीटा है किं एक हजार वषं से 
पुराना प्राय. किसी भी पुराण को नही माना। इसमे पूर्वोक्त उपहासास्पद त्रुटि 
प्रत्यक्ष रूप से झलक रही है । जिन कालिदास आदि कवियों ने पुराणो के आधार 
पर ही अपने काव्य बनाये, उनका समय तो दूसरे यूरोपियन विद्वानों ने ही इससे 
बहुत प्राचीन सिद्ध किया और उनके आधारभूत पुराणो का समय उनसे भी पीछे 
का माना जाय, इससे अधिक और हॅसी की बात क्या हो सकती है। महाकवि 
कालिदास का समय भारतीय विद्वाचो ने तो यीशुखिष्ट से प्राचीन सिद्ध किया है; 
क्योकि ये विक्रमादित्य की सभा के नवरत्नो मे माने जाते हे और विक्रमादित्य 
नाम के एक महाराज का जो सवत्‌ भारत मे प्रचलित हैं, वह हजरत ईसा 
से ५७ वषं पूर्वं का है। विक्रम की बीसवी शताब्दी के अवसर पर भारत के कई 
एक ऐतिहासिक विद्वानों ने सिद्ध भी किया है कि हजरत ईसा से ५७ वर्ष 
पूर्वं अवश्य ही एक विक्रमादित्य नाम का राजा हुआ था। हम यूरोपियन 
विद्वानों का ही भत मान ले, तो उनके मतानुसार भी ईसवी-सन्‌ की 
छठी शताब्दी मे विक्रम-सवत्‌ चलाया गया है। इसलिए, कालिदास का समय 
चौदह सौ वर्ष तो उनके मतानुसार भी हो ही जाता है । उस समय तो पुराण 
पूर्ण प्रतिष्ठा प्राप्त कर चुके थे । तभी कालिदास ने उनके आधार पर महाकाव्यो 
और नाटकों की रचना की । वास्तविक विचार सेतो कालिदास का समय दो 
हजार वषं पूर्वं के लगभग ही मानना उचित होता है । क्योकि, कालिदास का 
एक नाटक भालविकाग्निमित्र भी है, जिसका प्रधान नायक अर्निमित्र नाम का 
राजा भाता गया है । इस नाटक की कथा पुराणादि में उपलब्ध नही होती और 
भरत मुनि ने नाटकों का यह लक्षण बतलाया है कि नाटक प्रसिद्ध वृत्तान्त के 
आधार पर ही' लिखे जाने चाहिए ` “नाटक ख्यातवृत्त स्यात्‌' । 
वृत्तान्तों की प्रसिद्धि दो प्रकार से हो सकती हैं, या तो वे पुराण 
आदि में वणित हों या वे वृत्तान्त आसन्न समय की ही घटनाएं हो । जव 
मालविकाग्निसित की कथा पुराणोक्त नही, तव कालिदास के सन्निहित 
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काल में बह घटना हुई होगी, यही मानना उचित होगा । आधुनिक ऐतिहासिक 
विद्वान्‌ अग्निमित्र को पुष्यमित्र का सम-सामयिक या उसके आरापास का ही 
मानते हँ और पुष्यमिव का समय प्रायः २२ सौ वर्ष पूर्व नियत करते हुं । ऐसे 
वृत्तान्तों की प्रसिद्धि सौ-दो सौ वर्ष तक ही रहती है। इसलिए, कालिदास को 
दो हजार वर्ष पुराना मानने पर ही भालविकाग्निमित्र का वृत्तान्त व्यातवृत्त कहा 
जा सकेगा। कालिदारा ने अन्य काव्यन्नाटकादि की रचना तो पौराणिक 
कथाओं के आधार पर की ही है, किन्तु मेघदूत की रचना एक एकादशी-ब्रत 
की कथा के आधार पर है, जो कि पद्मपुराण के एक अंश मे सम्मिलित है । इससे 
उनका पुराणो से गहन परिचय पूर्णतया सिद्ध होता है, भौर जो आजकल हमे 
उपलब्ध हे, वे ही उस समय में भी थे, यह वात स्पप्ट सिद्ध हो जाती है। इनसे 
भो प्राचीन भास कवि हँ, जिनका समय यूरोपियन विद्वानों ने भी ईसा-पुर्व चौथी 
शती माना है । भास ने भी अपने नाटक प्रायः महाभारत के आधार पर लिखे हें 
और वालचरित श्रीमद्भागवत के ही आधार पर लिखा हैं 1 इससे उनके 
काळ में भी महाभारत और पुराणो का खूब प्रचार होना सिद्ध होता है। 
इन काव्यो के अतिरिक्त भापस्तम्वधर्मसुत्र में, जिसका समय ईसा-पूर्व चतुर्थ 
शताब्दी यूरोपियन विद्वानों ने ही निश्चित किया है, उसमें भी पुराणो के श्लोक 
तक उद्धुत मिलते हे । ये पद्म! कुछ पाठभेद से प्रचलित ब्रह्माण्डपुराण और 
पद्मपुराण में भी पाये जाते हे । पाठभेद होना तो लेखक के प्रमाद आदि से 
सभव ही है, इससे आपस्तम्वधर्मसूत के समय में भी इन प्रचलित पुराणों का 
प्रचार रहना प्रमाणित हो जाता है । फिर, उन्हे एक सहस्न वर्ष के अन्दर ही निमित 
कहना कहाँतक उचित हो सकता है । प्रोफेसर विलसन के मत को तो आगे के 
यूरोपियन विद्वानों ने भी नही माना । पाजिटर आदि विद्वानों ने पुराणो की 
प्राचीनता मानी है, किन्तु वे भी पूर्वोक्त कारणों से जहाँतक सभव हो सका, 
र्वाचीनता की ओर ही अधिक झुके । किन्छु, विचारदृष्टि से देखने पर पुराणो 
की उनके विचारों की अपेक्षा भी अधिक ही प्राचीनता सिद्ध होती है। हमने तो 
अपने 'पुराणपरिजात' नाम के सस्क्कत-प्रन्य के प्रथम भाग मे सब ग्रन्थों के प्रमाण 
देकर स्पष्ट दिखाया है कि वेदों के अतिरिक्‍त और जितना भी वाडमय आजकल 
प्राप्त होता है, उस सवमे ही पुराणों का कोई-न-कोई प्रसग मिल ही जाता है, 
जिससे उपलव्ध पुराणों की भी उपलब्ध समस्त लोकिक वाडमय से प्राचीनता 
सिद्ध हो जाती हैं। इस सारभूत ग्रन्थ में उन सवका विवेचन करने से बहुत 


१. अष्टाशीतिसहृत्राणि ये प्रजामीषिरर्षयः । 
दक्षिणेनार्यम्ण- पन्थानं ते ब्मशानानि भेजिरे ॥ 
अशशीतिसदस्ाणि ये प्रजा नेपिरपयः । 
उत्तरेणार्यम्णः पन्थानं तेऽसृतत्वाय कल्पते ॥ (आपस्तम्वधर्मसून्न+ प्रश्‍न २, पटल ९।१-४) । 
ये इलोक अह्माण्डपुराण अ० ६५, इलो० १०३-१०४ में मिळते दै । पद्मपुराण के सृष्टि" 


खण्ड में मी इस प्रकार के इळोक मिळते हैं । 
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विस्तार हो जायगा, इसलिए यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि वैदिक वाङमय 
में जो पुराणों के नाम का प्रसग आता है, वह तो भगवान्‌ व्यास से प्राचीन 
होने के कारण अनादि पुराण वेद को ही कहा जा सकता है; किन्तु भगवान्‌ वेद- 
व्यास के अनन्तर के लौकिक वाडमय' में जो पुराणों का प्रसग है, वह उनके 
या उनके शिष्यों के रचित पुराणों का ही कहा जा सकता है, इसलिए यह 
सिद्ध हो जाता है कि जो पुराण आजकल उपलब्ध हं, वे भी चार हजार वर्षो 
से अर्वाचीन नही कहे जा सकते। समय-समय पर साम्प्रदायिक विद्वेष के 
कारण या अपना हठ सिद्ध करने को कई विद्वानों ने उनमे प्रकोप किये हे । किन्तु, 
उसकी पहचान विवेचक विद्वात्‌ अपनी विचारदृष्टि से कर सकते हं । मूलभूत 
पुराण तो अति प्राचीन ही सिद्ध हो सकते हं । 

अपने शास्त्रों पर आधुत प्रमाणों के अतिरिक्त कई एक भारतीयेतर 
इतिहासों के प्रमाणों से भी पुराणों की प्राचीनता सिद्ध होती हैं। उनका भी 
दिग्दर्शन कराया जाता है। भारत मे ईसा की प्रथम शताब्दी मे ही एक ग्रीक 
पर्यटक 'डीयोन क्रायस्टो स्टोम' भारत आया था, यह एतिहासिक विद्वानों ने 
माना है। वह दक्षिण के मलावारप्रान्त मे कुछ काल तक रहा था। उसने 
भारतवर्ष की कुछ अन्यान्य बातों के साथ यह भी लिखा है किं भारत मे एक 
लाख इलोकों का 'इलियड' है। ग्रीस देश के इतिहास को इलियड' नाम से ही' कहा 
जाता है, इसीलिए अपने वहाँ के संस्कार के अनुसार उसने भारत के इतिहास को 
भी 'इलियड' नाम से ही कहा । वह एक लाख श्लोक का हमारा इतिहास महा- 
भारत ही हो सकता है और कोई दूसरा लाख श्लोक का इतिहास यहाँ प्रसिद्ध नही । 
इससे उसने महाभारत का ही परिचय पाया था, यह सिद्ध होता है । मुद्रणाय 
आदि के अभाव के उस काल मे इतने बड़े उत्तर भारत मे बने हुए ग्रन्थ का 
मलाबार-भ्रदेश तक प्रचार होने मे कम-से-कम दो सौ वर्ष का समय' अपेक्षित है, 
यह छोकमान्य तिलक और महाभारत-्मीमासा के लेखक श्रीचिन्तामणि 
_ विनायक राव ने माना हैं। इस प्रकार, इसं सभय से प्राय. बाईस' सौ घर्ष पुवं भहा- 
भारत की सत्ता सिद्ध हो जाती है और आज भी महाभारत हमें एक लाख 
श्लोको के लगभग ही मिळता है। इससे जो महाभारत आजकल उपलब्ध है, उसी 
आकार का उस' समय उस पर्यटक ने भी देखा था, यह भी सिद्ध होता है। 
प्रचरित महाभारत मे पुराणों के नाम भी मिळते हे और यह भी लिखा हैँ कि 
अहारह पुराणों की रचना करके भगवान्‌ वेदव्यास ने महाभारत बनाया । 

दूसरी बात यह है कि शक-सवत्‌ की चौथी या पॉचवी शताब्दी मे महाभारत 
ग्रन्थ भारतवर्ष से जावा, बाली आदि द्वीपो मे गया था और उसके साथ ब्रह्माण्ड- 
पुराण भी गया था, यह ऐतिहासिको ने भाना है। फिडरिक महोदय ने ओळन्दाज 
भाषा मे ब्रह्माण्डपुराण का अनुवाद देखा था । उनके हारा जो अनुवाद के इछोक 
प्रकाशित हुए है, वे वत्तेमान ब्रह्माण्डपुराण से मिळते है । ब्रह्माण्डपुराण पूर्वोक्त 
रीति से अष्टादश पुराणो मे अन्तिम है । यहाँ भी महाभारत और पुराणों का 


३८ पुराण-परिशीलनं 


उस काल मे सम्पूर्ण भारत में प्रचार होकर दीपान्तर मे भी उनके जाने के लिए भी 
कई दाताब्दियाँ अवश्य अपेक्षित हैं । अनुमानतः, पाँच शताब्दी का समय भी इसके 
लिए भान लिया जाय, तो भी हजरत ईसा के समय मे या उससे भी कुछ पूर्व 
महाभारत और पुराणो की सत्ता सिद्ध हो जाती है । थह भी एक विचारणीय 
विपय है कि लिथुनिया नाम फे प्रदेश मे नदियों के नाम भारत की नदियों से 
बहुत कुछ मिळते है । जैसा कि नेमुना नदी का नाम 'यमुना' से मिलता है, 
तासी नदी का नाम 'ताप्ती' के निकट है, स्रोवती का नाम सरस्वती से मिलता है । 
और कुछ जातियो के नाम भी प्राचीन भारत की जातियो से मेळ खाते है । 
जैसा कि पुर और कुरु, ये नाम दोनो जगह मिळते है । यही वात यादव, 
तथा शेळूप के विषय मे भी है। इससे उस प्रदेश में भी पुराणो का प्रचार 
सिद्ध होता है । और, इससे भी पुराणों की प्राचीनता पर प्रकाश पडता है। 


ज्योतिष के आधार पर विचार 


एक अन्य प्रकार की, ग्रन्थो के समय-निर्धारण की शैली कुछ ही समय 

से प्रचलित हुई है । इसका आधार ज्योतिपगास्व है। इस पद्धति से निकाला 
हआ समय अति दृढ माना जाता है । इसमें परिवर्तन का कोई स्थान ही नही 
रहता । उसका भी “संक्षिप्त विवरण देना पाठको के लिए रुचिकर होगा । अत, 
वह भी यहाँ दिया जाता है। ज्यौतिपञास्त्र मे खगोल के मध्य का मण्डल 
'विपुवदू-वृत्त' नाम से कहा जाता है और सूर्य का भ्रमण-मार्ग, जो विषुवद्‌-वृत्त से 
प्रायः २४ अश उत्तर और प्रायः २४ अग दक्षिण तक होता है, उसका जो मण्डल 
वनाया जाय, उसका 'कान्ति-वृत्त' नाम ज्यौतिप मे प्रसिद्ध है । यह स्मरण 
रहें कि आर्यभट्ट के अतिरिक्त भारत के सभी ज्योतिविदू सूर्य का ही भ्रमण मानते थे । 
केवळ आर्यभट ही भूमि का भ्रमण माना है। इस कारण यहाँ सूर्य 
के भ्रमण-मार्ग को ही 'करान्ति-वृत्त कहा गया है । भू-श्रमण भाननेवालों के मत 
से भी इसमे कोई भेद नही पड़ेगा । सूर्य का दर्शन हमें विषुवदू-वृत्त से २४ अश 
उत्तर और २४ अझ दक्षिण तक होता है, उसे ही 'क्रान्ति-वृत्त' कह छिया जायया । 
या यो कहे कि आधुनिक मत मे भू-भ्रमण का मार्ग ही 'कन्ति-वृत्त' कहलाता 
है। इस 'आन्ति-वृत्त' का विपुवदू-वृत्त के दो स्थानो पर सम्वन्ध होता है। 
जिस दिन उन स्थानो पर सूर्य आता है, उस दिन भारत में दिन और रात वरावर 
होते है । एक वार वसन्त में और दुसरी वार शरत्‌ में ऐसा प्रसग आता है। 
इस वसन्त के सम्वन्ध-्स्थान को 'सम्पात-विन्दु कहते है। यह 'सम्पात-विन्दु 

अपने स्थान से हटता रहता है, ७२ वर्ष मे १ अश हट जाता है, यह अव निर्णीत 

हो चुका है। १३ अंश २० कला का एक-एक नक्षत्र माना जाता है । इस गणित के 

अनुसार सम्पात-बिन्दु को पूरा १ नक्षत्र से हटने मे ९६० वर्ष लगते है । यह सम्पात- 

बिन्दु पूर्व से पश्चिम की ओर हटता है । जैसा कि अदिवनी के वाद रेवती नक्षत्र 
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पर और उसके बाद उत्तरा भाद्रपद पर इत्यादि । जिस समय जहाँ सम्पात-बिन्दु हो, 
वही नक्षत्र आदि में गिना जाता है, ऐसा आधुनिक विद्वान्‌ मानते हे । 


वराहमिहिराचा्ये के समय में अश्विनी नक्षत्र के आरम्भ में ही सम्पात- 
बिन्दु था, ऐसा उन्होने अपने ग्रन्थ में लिखा है। और, उन्होंने अश्विनी से गणना 
प्रवृत्त की है, अर्थात्‌ सब नक्षत्रों के आरम्भ में अश्विनी को स्थान दिया है, ऐसा 
भी माना जाता है। सम्पात-विन्दु जहाँ हो, उससे एक चतुर्थांश खगोल के पूर्व 
भाग में, अर्थात्‌ पौने सात नक्षत्र पूर्व उत्तरायण होता है । इसलिए, वराहमिहिराचायें 
के समय मे उत्तरायण उत्तराषाढा नक्षत्र के द्वितीय चरण मे होता था, यह भी 
उन्होने लिखा है। वत्तंमान में सम्पात-बिन्दु उत्तराभाद्रपद के प्रथम चरण के चतुर्थ 
अश पर है। इस प्रकार, गणना करने पर आज पूरा एक नक्षत्र और प्रायः -१० 
अंश वराहमिहिर के वाद सम्पात-विन्दु हटा, यह मानना होगा । सम्पात-बिन्दु 
के एक अंश हटने मे ७२ वर्ष का समय लगता है। एक नक्षत्र का अतिक्रमण 
करने मे ९६० वर्ष लगते है । इस गणना से आज वराहमिहिर का काल ९६० + 
७२० १६८० वर्ष पूर्वे सिद्ध होता है, यह निश्चित प्रमाण है। इसमे कोई 
फेर-वदल का स्थान नही! हाँ, वराहमिहिराचाये ने सम्पात-बिन्दु की अश-गणना 
नही लिखी, इससे कुछ अंशो का भेद होने से कुछ न्यून हो,राकते है । वेदाग- 
ज्योतिष नाम का जो अतिप्राचीन ग्रन्थ प्राप्त है, उसमे स्पष्ट लिखा है कि 
धनिष्ठा के आरम्भ में उत्तरायण होता है (वहाँ श्रविष्ठा पद है, किन्तु श्रविष्ठा 
को आजकल धनिष्ठा ही कहा जाता है) | इससे यह सिद्ध है कि उस समय 
सम्पात-बिन्दु भरणी नक्षत्र के १० अश पर था। इस हिसाब से गणना करने पर 
आज सम्पात-बिन्दु उस समय से ४६ अंश ४० कला हट गया, यह मानना होगा 
और गणना करने पर वेदागज्योतिष आज से ३३६० वर्ष पूर्व निमित हुआ था, 
यह भी निश्चित रूप से मान लेना पड़ेगा । वेदागज्यौतिष मे ५ वर्ष का युग 
माना गया है। यह छोटी युग-कल्पना उन्होने पौराणिक महान्‌ युग-कल्पना को 
देखकर ही की है, इस अनुमान से पुराण वेदागज्यौतिष से भी पूर्व के सिद्ध होते है । 
इससे हमारा बतलाया हुआ समय ही इस गणना से भी फलित होता है। इसके 
अतिरिक्त महाभारत मे नक्षत्र-गणना कृत्तिका से ही कई जगह लिखी है । 
इससे उस समय मे सम्पात-बिन्दु कृत्तिका के आरम्भ मे था, यह सिद्ध होता है । 
और, महाभारत मे वनपवं के माकण्डेय-समस्या-प्रकरण मे एक कथा मिलती है ।१ 
जब स्कन्द को सेनापति बनाया गया, उस अवसर पर छह ऋषिपत्तियाँ स्कन्द के 


१. श्रिया जुष्टं महासेन॑ देवसेनापर्ति कृतम्‌! 
सप्ततिपत्थः षड्‌ देव्यस्तत्सकाशमथागमन्‌ ॥१॥ 
ऋषिभिः सप्तमिस्त्यक्ता धर्मयुक्ता महाजताः । 
द्रुतमागत्य चोचुखा देवसेनापत्ति भ्रथुम्‌ ॥२॥ 
वयं पुत्रपरित्यक्ा सू मिर्देवसम्मितैः । 
अकारणाद्र्धा तैस्तु पुण्यस्थानात्परिच्युताः ॥३॥ 
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पास आकर कहने लगी कि हमको सुन्दर आचरण में रहते हुए भी ऋषियों ने 
क्रोध से व्यर्थ छोड दिया है । हम तुमको देवसेनापति के टप में अभिषिक्त हुआ सुनकर 
तुमको शरण बनाती हुई आई है, तुम हमारी रक्षा करो । स्कन्द ने कहा कि तुम 
मेरी भाता हो, तुम जो चाहती हो, वह में भवषय करूँगा । इसके अनन्तर इन्द्र 
स्कन्द के पास आये और उन्होंने कहा कि रोहिणी की छोटी वहन अभिजित्‌ 
रोहिणी के साथ स्पर्धा करती थी और उससे घडी वनना चाहती थी । इस इच्छा 
से वह तपस्या करने वन में चली गई। इस कारण मे कर्तव्य में विमूढ हो रहा हूँ 
कि एक नक्षत्र आकाश से गिर गया, उसकी पुत्ति कैसे की जाय । तुम इस 
विषय में ब्रह्मा से विचार करो। ब्रह्मा ने उस समय धनिष्ठा को आदि में 
रखकर समय की कल्पना की और रोहिणी नक्षत्र सबसे पुर्व में माना गया, इससे 
नक्षत्रो की सख्या समान हो गई । अर्थात्‌, अभिजित्‌ के तपस्या करने चले जाने से 
जो न्यूनता हुई थी, वह पूर्ण हो गई । 
इस आख्यायिका का आयय राजस्थान के सुप्रसिद्ध ज्योतिविद्‌ मल्लिनाथ 
शर्मा ने यह छगाया है कि जो छह ऋषिपत्नियाँ अपने को ऋषियो द्वारा 
परित्यक्त कहकर स्कन्द की घरण आईं थी, वे रोहिणी से आरम्भ कर 
ब्लेपा तक नक्षतरङकुये । हमारे ज्यौतिप-ग्रन्थो मे यह स्पष्ट लिखा है कि 
युधिष्ठिर के राज्यकाल मे सप्तपि मघा नक्षत्र पर थे। इसलिए, रोहिणी 
आदि छह नक्षत्रो को उन्होने छोड दिया था । यही अपने छोडने की प्रार्थना सुनाने 
चे स्कन्द के पास आई । आगे के प्रकरण मे स्कन्द ने उनके कथन का पालन 
किया और उनके सन्तान वालग्रह बने, इत्यादि वहुत-सा निरूपण है । उसका 
प्रस्तुत विषय से कोई सम्बन्ध नही । प्रस्तुत विषय से इतना ही सम्बन्ध है कि 
सम्पात-विन्दु उस समय रोहिणी पर था। तभी रोहिणी से आरम्भ कर छह 
ऋषिपत्नियो का स्कन्द के पास आना कहा गया । यदि कृत्तिका से आरम्भ 
होता, तो सात )ऋषिषत्नियाँ कही जाती । आगे इन्द्र ने स्कन्द से कहा कि 
अभिजित्‌ रोहिणी की बड़ी वहन वनना चाहती थी । वह तपस्या करने के लिए 
वन मे चली गई । इसका आशय यही हो सकता है कि पूर्वकाल मे अभिजित्‌ 
की भी गणना नक्षत्रों में की जाती थी और रोहिणी के अगे ही अभिजित्‌ को 


आगे इन्द्र स्कन्द से कहते दे 

अभिजित्‌ स्पर्षमाना तु रोहिण्या अनुजा स्वसा। 

इच्छन्ति अ्येष्ठतां देवी तपस्तप्तुं वन गता ॥८॥ 

तत्र गूडोऽस्मि भद्र ते नक्षत्रं गणनाच्युतम्‌। 

काळं त्विमं परं स्कन्द अद्यणा सह चिन्तय ॥९॥ 

घनिष्ठादिस्दा कालो ब्रह्मणा परिकड्पित" । 

रोहिणी छामवत्‌ पूवेमेवं संख्या समासवत्‌ ॥१०॥ 

एवमुक्ते तु शक्रेण त्रिदिव कृत्तिका गता। 

नक्षत्र सप्तशीषौमं भाति तद्‌ वह्विदैवतम्‌ ॥११॥ (महाभारत, वनपर्व, अध्याय २३०) 
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गिना जाता था । किन्तू, आगे के ज्योतिविदों ने नक्षत्रों मे पृथक्‌ रूप से अभिजित्‌ 
की गणना बन्द कर दी। उसे मध्याह्वकाल के कुछ समय से प्रतिदिन नियत 
कर लिया । यही उसका नक्षत्रों में से गिरना कहा गया । इसका स्पष्ट प्रमाण 
भी है कि तैत्तिरीय ब्राह्मण के काण्ड ३ के अनुवाक २ मे, जहाँ नक्षत्रो की 'याज्या' 
और 'अनुवाक्या' (यज्ञो मे पढने के मन्त्र) लिखी गई है, वहाँ अभिजित्‌ के भी 
याज्या-अनुवाक्या है और उनका अधिष्ठाता देवता ब्रह्मा ही माना गया है। 
अन्यत्र भी श्रुति मे उत्तराषाढा और श्रवण के बीच मे अभिजित्‌ का नाम मिलता है। 
किन्तु, महाभारत मे उसकी पृथक्‌ गणना न कर प्रतिदिन मध्याह्न मे उसका भोग 
मान लिया, यह सकेत आदिपर्व के १२३वे अध्याय मे एलो० ६-७ मे मिळता है । 
इसकी संख्यापुत्ति, जो रोहिणी द्वारा बतलाई गई है, का आशय है कि 
सम्पात-बिन्दु पर जो नक्षत्र होता था, वह सबका अधिष्ठाता राजा माना 
जाता था । उसकी गणना अन्य नक्षत्रों के साथ नही की जाती थी, जैसा कि प्रजा 
की मनुष्य-गणना मे राजा की गणना नही की जाती । किन्तु, आगे उसकी भी 
गणना नक्षत्रों मे करने का प्रचार किया गया, इससे अभिजित्‌ का जो स्थान 
खाली हुआ था, उसकी पूत्ति हो गई, अर्थात्‌ नक्षत्र पुरे २७ ही माने जाने लगे । 
रोहिणी की छोटी बहन अभिजित्‌ को बताने का यही अभिप्राय हो सकता है 
कि उससे पूर्वकाल मे रोहिणी के अनन्तर ही अभिजित्‌ की गणना होती थी और 
उस समय मे सम्पात-बिन्दु रोहिणी पर ही था, इसलिए उसे ही मध्याह्लकाल 
मानकर आगे प्रति मध्याह्न मे ही अभिजित्‌ की कल्पना कर ली गई। यद्यपि 
सम्पात-बिन्दु को भ्रात काल कहना चाहिए। उसे मध्याह्न कहना उपयुक्त प्रतीत 
नहीं होता । किन्तु, देवता और पितरो की दिन-गणना से यह सिद्ध होता है कि 
पूर्वकाल मे मध्यरात्रि के अनन्तर ही दिन मान लिया जाता था। जैसा कि 
वर्तमान मे भी यूरोपियनो ने मध्यरात्रि के अनन्तर ही दूसरी तारीख मान 
लेता निश्‍चित किया है । यह प्राचीन प्रथा है, यह वात पितर और देवताओ 
की दिन-गणना से सिद्ध होती है। दिन की परिभाषा सामान्य खूपसे यही है 
कि जो प्राणी जितने काळ तक सूर्य को देखे, वह उनके लिए दिन और जितने 
काल तक सूर्यं उन्हे न दिखाई दे, उतने काल तक उनके लिए रात्रि मानी जाती है । 
इसका विवरण हम अपनी पूर्वे पुस्तक (वै० वि० और भा० स०, पृ० १५९-६०) 
मे स्पष्ट रूप से कर चुके है! 
उसकी पुनरुक्ति यहाँ करना नही चाहते । यहाँ इतना ही कहना है कि 
वस्तुतः पितरो का दिन कृष्णपक्ष की अष्टमी से शुक्लपक्ष की अष्टमी तक है । 
अमावास्या उनका मध्याह्वकाल है; किन्तु कोण आदि मे कृष्णपक्ष को दिन और 
शुक्लपक्ष को रात्रि कहा गया है, यह व्यवस्था मध्यरात्रि से दिन मान लेने पर 
ही उपपन्न हो सकती है । इसी प्रकार, सुमेरु पर रहनेवाले देवताओ का वास्तविक 
दिन मेप-सक्रान्ति से होता है। उसी दिन सूर्य का उत्तर गोल मे प्रवेश है और 
उत्तर गोल-स्थित सूर्यं को ही सुमेरु के निवासी देख सकते हे । मकर-संक्रान्ति 
६ 
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को जो देवताओं का दिनोदय माना जाता है, वह मध्यरात्रि के अनन्तर ही 
दिनोदय मान लेने की प्रथा के अनुसार ही है। संस्कृत-भाषा में 'अद्यतन शब्द 
का जो व्याकरणादि में प्रयोग है, उसकी परिभाषा भी यही बताई जाती है कि 
अतीत रात्रि के उत्तरार् से आगामिनी रात्रि के पूर्व भाग तक “अद्यतन” कहा 
जाता है! इस प्रकार, अरध॑रात्रि से मध्याह्न तक ही जव दिन की कल्पना की 
गई, तव उसका मध्य भाग प्रात. सूर्योदय के समय ही आयगा, उस विचार से ही 
संपातस्थान रोहिणी को मध्याह्न मानकर मध्याह्व में अभिजित्‌ की कल्पना की 
गई । अभिजित्‌ रोहिणी की बड़ी वहन वनना चाहती थी, इसका आणय यही 
हो सकता है कि अब सम्पात-बिन्दु रोहिणी से हटकर कृत्तिका पर जा रहा था । 
इसलिए, कृत्तिका के अनन्तर ही पहले अभिजित्‌ का नाम आकर फिर रोहिणी का 
नाम आता । इससे उसका रोहिणी की बड़ी वहन होना सिद्ध हो जाता । किन्तु, 
वह तपस्या करने चली गई, अर्थात्‌ नक्षत्रों से उसकी गणना हट गई। आगे जो 
स्पप्ट कहा है कि इन्द्र के ऐसा कहते ही कृत्तिका ऊपर आकाश में चली गई 
और वह कृत्तिका नक्षत्र, जिसका देवता अग्नि है, सप्तन्ीपंचाला भासित 
होने लगा । इसका अभिप्राय स्पष्ट है कि अव कृत्तिका पर ही सम्पात-विन्दु 
आ गया | इसलिए, उसे ही सर्वोच्च माना जाने लगा । सप्तशीपंवाला कहने का 
अभिप्राय यही है कि कृत्तिका एक ताराओ का पृज है, उसमे सात तारे बहुत 
देदीप्यमान है । ब्रह्मा ने धनिष्ठा को मुख्य नक्षत्र माना, इसका अभिप्राय है कि 
ब्रह्मा ने उत्तरायण से वर्षारम्भ मानने का आदेश दिया । और, इन्द्र सम्पात- 
विन्दु से वर्षारम्भ मानते थे । आज भी टो प्रकार की वर्ष-गणना चल ही रही है । 
यूरोप आदि देणो में जो जनवरी से वर्पारम्भ माना जाता है, वह उत्तरायण 
से वर्पारम्भ मानने की ही प्रथा का एक विकृत रूप है । क्योकि, आजकल उत्तरायण, 
१४ जनवरी से ही होता है और भारत आदि देशो में जो चैत्र से वर्पारम्भ माना 
जाता है, वह इन्द्र के मत के अनुसार सम्पात-विन्दु से वर्पारम्भ-गणना का रूप है । 
इस सम्पूर्ण प्रपच के विस्तार में यहाँ हमे यह कहना है कि महाभारत- 
काळ में रोहिणी से हटकर कृत्तिका पर सम्पात-विन्द आया ही था । उसी का 
इस आख्यायिका में पुराणोचित शब्दों से वर्णन किया गया । वेदागज्यौतिप 
के काल में सम्पात-बिन्ु भरणी के १० अश पर हमने पहले बतलाया है। 
महाभारत-काल में वह कृत्तिका के आरम्भ में माना गया, इसलिए कृत्तिका 
के १३ अंश २० कला, और भरणी के ३ अग २० कला, कुल मिलाकर १६ 
अंग ४० कला सम्पात-बिन्दु महाभारत की अपेक्षा वेढागज्यौतिण्-काळ में हटा । 
इसलिए, महाभारत-ग्रन्य का काळ वेदागज्यौतिप की अपेक्षा १२०० वर्ष प्राचीन 
सिद्ध होता है । वेदांगज्यीतिप का काळ हम आज से ३३६० वर्ष पूर्व सिद्ध कर 
आये है, अतः महाभारत-ग्रन्य का काल आज से ४५६० वर्ष पुर्व ज्यौतिष-गणना से 
सिद्ध होता है और महाभारत मे लिखा है कि पुराणो की रचना कर श्रीवेदव्यास ने 
महाभारत की रचना की, इसलिए पुराणो का भी वही काळ मानना उचित होगा । 
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इसपर आधुनिक विद्वान्‌ आपत्ति प्रकट करते है। वे कई कारणो से पुराणो 
को महाभारत की अपेक्षा बहुत अर्वाचीन सिद्ध करने का प्रयत्न करते है ! वे 
कारण इस प्रकार है -- 

(१) महाभारत में मेप, वृष आदि राशि-गणना कही नही आती, किन्तु 
पुराणो मे बहुधा मेष, वृष आदि राशियो का उल्लेख आया है, और महाभारत मे 
न होने से यह सिद्ध है कि यह राशि-गणना भारतीयों ने यूनानियो के ज्योतिष 
से सीखी है । यूनानियों का भारत से सम्पर्क अलेक्जेण्डर के भारताक्रमण के अनन्तर 
ही हुआ । यद्यपि अलेक्जेण्डर भारत के भीतर प्रवेश कर भारतीयों से अधिक 
सम्पर्क स्थापित न कर सका, तथापि उसके सौ-दो सौ वर्ष वाद ही अनेक यूनानियो 
के आक्रमण होते रहे और वे उस काल के भारत के मध्य तक आते रहे । इससे 
अलेक्जेण्डर के आक्रमण के सौ-दो सौ वर्ष बाद ही पुराणो का बनना सिद्ध होता है । 

(२) आज हम जिस प्रकार रवि, सोम, मगल आदि वार-गणना करते है, 
उस प्रकार वारों का नाम महाभारत मे कही नहीं मिलता । यह वार-गणना 
भारतीयो ने कैलडिया-प्रदेश से सीखी है। इससे भी उस प्रदेश से सम्पर्क होने 
के बाद ही पुराणो का बनना सिद्ध होता है । 

(३) महाभारत में नक्षत्र-गणना कृत्तिका से आरम्भ की जाती है, किन्तु 
पुराणो मे अश्विनी से ही नक्षत्र-गणना मिलती है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
महाभारत-काल में सम्पात-बिन्दु कृत्तिका पर था, इसलिए कृत्तिका को ही आरम्भ- 
नक्षत्र माना जाता था, किन्तु पुराणों के समय मे सम्पात-बिन्दु अश्विनी पर 
आ गया। अश्विनी से नक्षत्र-गणना वराहमिहिराचार्य ने प्रवत्तित की है, इसलिए 
वराहमिहिर का काल या सम्पात-बिन्दु के कुछ अंशों का भेद माना जाय, तो 
उस आचार्य से ढो-चार सौ वर्ष पूर्वं ही पुराणों का काल निर्धारित हो सकेगा । 
इस प्रकार, महाभारत और पुराणो के काल मे बहुत समय का अन्तर सिद्ध होता है । 
इसपर हमारा वक्तव्य है कि मेष, वृष आदि नाम चाहे महाभारत-ग्रन्थ 

तक न मिले, किन्तु सम्पूर्ण गगनमण्डल के १२ विभाग तो ऋग्वेदसंहिता तक 
मे भी मिलते है।' वहाँ कहा गया है कि एक गगन-हूप पहियें की १२ प्रधि 
(अरा) है (पहिये के एक-एक भाग को संस्कृत में प्रधि कहते हे) । और, 
उसमें तीन केन्द्रभाग है और उस पहिये मे ३६० शङ्कु (कीले) जड़ी हुई है । 


नमी 


१. द्वादक्षप्रधवश्चक्मोक॑ त्रीणि नभ्यानि क उतञ्चिकेत। 
तसिन्‌ साकं त्रिशता न शाङ्कवोऽर्पिता पष्टिनेंचलाचछासः ॥ (9० सं० १।१६४।४८) 
द्वादशारं नहिं तज्जराय वर्वत्ति चक्रं परिधास्ृतस्य । 
आ पुत्रा अग्ने मिथुनासो अत्र सप्तशतानि विंशतिश्च तस्थुः ॥ (6० सं० १।१६४।१२) 
वेदमासोधृतत्रतो द्वादश प्रजावतः वेदाय उपजायते ! (ऋ० सं० १1२1१७) 
वरुण राजा प्रजा उत्पन्न करनेवाले १२ महीनों को जानता है या प्राप्त करता है और जो 
महीना बढ जाता है, उसे भी जानता है । “उपजायते? का अर्थ अधिक मास के अतिरिक्त और 


कुछ नहीं हो सकता । 


डड पुराण-परिशीलन 


दुसरी जगद कहा गया है कि वह चक्र कभी जीर्ण नही होता । उसमें 
१२ अरे लगे हुए है और उसमें ७२० अग्नि के पुग्न भपित हैँ । इनका अभिप्राय 
स्पप्ट है कि पहिये फे १२ भाग है और उत्म ३६० कीळे लगी हुई है। एक- 
एक कीळ का अतिक्रमण सूर्य द्वारा एक-एक अहोरात्र मे होता है। दुसरे स्थान में 
३६० दिन और २६० रात्रि के शुक्‍ल गौर कृष्ण भागो को जोउकर संख्या ७२० 
कर दी गई। यहाँ कई व्याख्याकारो ने १२ महीनो को ही १२ प्रधि वताया है, 
किन्तु जब वेद मे पहिये का रूपक बनाया गया, तत्र उस पहिये का एक-एक भाग 
ही प्रधि या अरा शव्द से केना युवित्युकत होगा । विचार करने पर तो यही 
सिद्ध होता है कि १२ मास की कल्पना भी खमण्डल के १२ भागों के आधार पर 
ही हुई है। एक-एक भाग का अतिक्रमण करने पर ही एक-एक मास की कल्पना 
की गई । पहिये के तीन केन्द्र जो बताये गये है, उनका सूर्य द्वारा अतिक्रमण 
होने पर ही ग्रीष्म, वर्षा और शीत नाम के तीन समय परिवत्तित होते हैं । 
इसके अतिरिक्त वेद मे अधिकमास की कल्पना का भी स्पष्ट वर्णन मिलता है । 
ज्यौतिपथास्त्र के जाननेवाले यह स्पष्ट कहेंगे कि अध्रिमास-कल्पना बिना १२ 
भाग की कल्पना के हो ही नही सकती । जव १२ भाग की कल्पना अति- 
प्राचीन सिद्ध हो चुकी, तव वहाँ तारामण्डल के मेप, वृप आदि के-से आकार 
देखकर उनके नाम मेप, वृष आदि रख देना कोई ऐसी महत्त्व की बात नही 
रह जाती, जिसकी यूनानियों से सीखने की कल्पना की जाय। इससे यही 
मानना उचित होगा कि यह मेप, वृष आदि नाम-कल्पना भी भारतीयो ने 
ही किसी प्राचीन काळ में ही कर ली थी आर वौधायनगृह्यसुत्र मे भी 
रागिनाम और उसी के आधार पर होनेवाले लग्न का भी नाम मिलता है। 
वौधायनगृह्यसूत्र का समय ईसा से प्राय. ५०० वर्ष पूर्व माना जाता है। 
उससे पूर्व ही राशि-कल्पना हो चुकी थी, यह वात भी सिद्ध हो जाती है । 
इससे राशि-कल्पना यूनानियो से अर्वाचीन काळ मे सीखी गई, यह कल्पना स्पष्ट 
खण्डित हो जाती है। इसके अतिरिक्त यवन, अर्थात्‌ यूनानियो से भारतीयो 
का सम्पर्क अळेक्जैण्डर के आक्रमण के अनन्तर हुआ, यह भी पाइचात्य विद्वानो 
की कल्पना निराधार ही है । भारतीय ग्रन्थों का पुरा मनन न होने से ही ऐसी 
कल्पनाएँ उठी है । भारतीय ग्रन्थो मे तो स्पष्ट मिलता है कि वहुत-से भारतीय, 
जो किसी कारण धर्मपतित हो गये, वे ही यवन हो गये, अर्थात्‌ यूनान देश मे जा 
चसे ।२ पूर्वकाक के भारत की जो सीमा पुराणो में मिलती है, उसमें भी स्पष्ट 
लिखा है कि भारत के पूर्व मे किरात निवास करते थे और पश्चिम मे यवन थे । 


१. अस्ति त्रयोदशो मास. । तित्तिरीय सहिता, ६।५) 
२० झनकैस्तु क्रियालापादिमाः क्षत्रियजातयः । 
बुषलत्वं गता लोके आह्णणादर्शनेन च॥ 
पौण्ड्काइचौड्द्रविडा काम्वोजा यवना शकाः । 


पारदाः पहवादचीना किरणा दरदाः खया ॥ (मनु०, अ० १०, इलो० ४३०४५) 
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न 


इससे यवन देशा भारत के समीप ही मिला हुआ था, इस कारण भारत से 
बहिष्कृत पतित जातियो का समीप मे ही यवनो मे मिल जाना स्वाभाविक ही 
प्रतीत होता है। भारत से बहिष्कार के कारणो का भी कई जगह उल्लेख 
मिळता है। जैसा कि ऐतरेयब्राह्मण मे हरिश्चन्द्र के उपाख्यान में कथा है 
कि जब हरिश्चन्द्र मूल्य देकर अजीगत्तं ऋषि से शुन.शेप को खरीद लाया 
और उसे पशुस्थान मे बांधकर यज्ञ करने लगा (उस यज्ञ मे महपि विश्वामित्र 
भी ऋत्विजो मे आये हुए थे। यह शुन शेप वडी करुणा दिखाता हुआ उनकी 
शरण मे गया), तब विश्वामित्र ने कृपा कर इसे ऋषित्व दे दिया । ऋषित्व प्राप्त 
कर इसने वरुण आदि देवताओ की मन्त्रो द्वारा स्तुति की और उन देवताओ ने 
यज्चपृत्ति मानकर शुन शेप को आलम्बन से मुक्त कर दिया और जब पिता अजीगत्तं ने 
इसे धर चलने को कहा, तब शुनशेप ने पिता को उत्तर दिया कि तुम्हारा 
और मेरा अव सम्बन्ध ही क्या रहा । तुम तो द्रव्य लेकर मुझे बेच चुके और 
मुझे मारने को भी उद्यत थे। अव तो मै विश्वामित्र की कृपा से बचा हूँ, वे ही 
मेरे पिता है, यह कहकर जब वह विश्वामित्र की गोद मे जा बैठा, तब विश्वामित्र ने 
भी उसे पुत्र-रूप से स्वीकार किया और यह भी कहा कि हम तुम्हें सबसे 
ज्येष्ठ पुत्र मानते है । विश्वामित्र के पहले सौ औरस पुत्र थे, उनमे मधुच्छन्दा से 
पचास बड़े थे । उन पचासो ने इसकी ज्येष्ठता स्वीकार नही की । तब महषि 
विश्वामित्र ने कुपित होकर अपनी आज्ञा न माननेवाळे उन पचासो को वर्णाश्रम- 
धर्मं से बहिष्कृत कर दिया । वे सीमाप्रान्त की म्लेच्छ जातियो मे जा मिले । 
यह एक प्रसङ्ग है, जो वेद-रूप ब्राह्मण मे उक्त है। पुराणो मे भी ऐसे अनेक 
प्रसद्ध है । राजा ययाति ने जब अपने पुत्रो से अपनी वृद्धावस्था देकर उनकी 
युचावस्था योगबल से छेनी चाही, तब पुरु के अतिरिक्त और सब पुत्रो ने अपनी 
युवावस्था देने का निषेध कर दिया और तब ययाति राजा ने क्रोधवश होकर कई 
पुत्रो को देश से निकाल दिया । उनमें तुर्वसु और अनु के पुत्र यवन तथा अन्यान्य 
म्लेच्छ जातियो मे सम्मिलित हो गये।' यह प्रसद्ध महाभारत तथा अन्यान्य 
पुराणो मे भी आया है। इसके अतिरिक्त यवनो का भारतीय राजाओं से युद्ध 
का प्रसङ्ग भी पुराणादि मे अनेक स्थानो में वर्णित है। जैसा कि ब्रह्मपुराण में 
वर्णन है कि बाहुक राजा पर जब हैहयो ने आक्रमण किया, तव हैहयो के साथ 
यवन आदि , कई जातियाँ भी सम्मिलित थी । बाहुक ने इन सबको परास्त कर 
दिया और फिर इनका विकृत वेश बनाकर भारत के बाहर के प्रान्त देशो मे इन्हें 
बसा दिया ।* इसी प्रकार, भगवान्‌ कृष्ण के समय मे जव जरासन्ध ने अपने मित्र 
“ ची ap खा ॥ (सद्दाभा०, आ० प०५ अ० ८५, इलो० ३४) 


२. अर्थ शाकानां शिरसो मुण्डयित्वा व्यसर्जयत्‌ । 
यवनाना शिरः सर्व कम्बोजानां तथैव च ॥ 


पारदा सुक्तकेशाइव पहवाः इम ४1 
सर्वे ते क्षत्रिया विप्रा धर्मस्तेषां क ॥ ( ब्रह्मपुराण) 


४६ धुराणन्परिशीलरम 


कालयवन को भी बुला लिया था और मथुरा को एक ओर ते जरासन्ध ने और 
दुसरी और से कालयवन ने घेर लिया था, तव भगवान्‌ कृष्ण ने मुचकुन्द 
के द्वारा उसका वध करा दिया । यह प्रसंग भागवत में भी आता है । महा- 
भारत के युद्ध में भी पवन सम्मिलित हुए थे, यह महाभारत में स्पप्ट है । 

इन सव घटनाओं के वर्णन से हमारा अभिप्राय यही है कि भारत से यवनो 
का सम्पर्क बहुत प्राचीन काळ से था और इतने सम्पर्क मे विद्याओं का आदान- 
प्रदान भी अवव्य ही सम्भव है, इसलिए मेप, वृष आदि रागियोके नाम भारतीयों ने 
यवनो से लिये, यह मान भी लिया जाय, तो भी इससे पुराणों की अर्वाचीनता 
नही सिद्ध हो सकती । 

दूसरी बात जो वारो के विषय में कही गई है कि वार-गणना कॅलटियन 
लोगो से भारतीयों ने सीखी और उन वारो का नाम एवं भिन्न-भिन्न वारो में 
ब्रत करने का विधान भी पुराणो में मिलता है; इससे भी पुराणो की 
अर्वाचीनता सिद्ध होती है, इसका भी उत्तर यही है कि वारो का भी मूल वेदों में ही 
प्राप्त है । ऋग्वेदमंहिता मे सूर्यरथ के वर्णन का मन्त्र आया है-- 


सप्त युञ्जन्ति रथमेकचक्रमेको अश्वो बहति सप्तनामा । 
तिनामिचक्रमजरमनवं यत्रेमा विश्वाभुवनानि तस्युः ॥ 
(६० मं० १, अनु० २२, सु० ८, म० २) 


इस मन्त्र मे अइव की व्याख्या के कई प्रकार अपनी पूर्व पुस्तक वैदिक विज्ञान 
और भारतीय संस्कृति" में हमने बताये हे । उनमें एक व्याख्या के अनुसार सात ग्रहो 
पर प्रकाश पड़ने के कारण सात वारो का सकेत भी इस मन्त्र से सिद्ध हो जाता है 
और यह भी उस पुस्तक मे विस्तार से वता दिया गया है कि वार-कल्पना, 
भारतीयो ने जो ग्रहस्थिति मानी है, उसीके आधार पर है। इससे वार-गणना 
भी भारत मे ही प्रादुर्भूत हुई, यह सिद्ध हो जाता है और पुराणो की अर्वाचीनता 
का भी खण्डन हो जाता है। कई विदानो का यह कहना है कि भारतीयो ने 
नौ ग्रह माने है । यदि भारत में वार-कल्पना होती, तो नवग्रहो के नौ वार होते । 
यह भी ठीक नही है; क्योकि राहु और केतु 'तमोग्रह कहे जाते है । उनके स्थान 
भी ग्रह-परम्परा मे निर्दिष्ट नही हे, इसलिए नियत स्थानो के अनुसार मानी जाने- 
वाली वार-गणना मे उनका स्थान नही हो सकता । दशा आदि की कल्पना में 
उन्हें भी स्थान दिया गया है; क्योकि छायाख्प तमोग्रह भी प्रकाशमान ग्रहो के 
समान अपना फळ देते है । वेद में 'पड.” नाम देखकर जो कुछ विद्वान्‌ यह आक्षेप 
करते है कि भारत में तो छह ही दिन माने जाते थे । सात वारो की कल्पना 
देगान्तरों से ही आई है, यह कथन भी सर्वथा उपहासास्पद है । वेद में 'षडः' 
जो कहे गये है, वह तो स्तोमो की गणना है । स्तोम का अति गम्भीर रहस्य 
दिखाने का यहाँ स्थान नही है। इतना ही समझना चाहिए कि वे पड.” भिन्न 
प्रकरण के हैं, वार-गणना से उनका कोई सम्वन्ध नही है । 


उपलभ्यमान पुराणों का समय ४७ 


तीसरी बात जो कही गई है कि पुराणो मे नक्षत्र-गणना अश्विनी नक्षत्र को 
आदि मे रखकर है, इससे यह सिद्ध होता है कि अच्विनी नक्षत्र पर जब सम्पात- 
बिन्दु था, तभी पुराणो की रचना हुई । वराहमिहिराचायँ ने ही अश्विनी को 
आदि में रखकर नक्षत्रगणना चलाई थी। इसलिए, पुराण वराह 
के समकालिक या अन्ततः उनसे दो चार सौ वर्ष पुराने सिद्ध हो सकेगे, इससे 
अधिक प्राचीन उन्हे मानना युक्तियुक्त नही । इसपर हमारा वक्तव्य है कि सम्पात- 
बिन्दु से ही नक्षत्र-गणना होने का नियम स्पष्ट रूप से कही भी लिखित नही 
मिला है। केवल अटकल के आधार पर ही यह नियम माना गया है। भारतीय 
ज्योतिविद्‌ विद्वान्‌ सम्पात-बिन्दु का अब भी सत्ताईस अश तक ही चलना मानते है । 
उधर सत्ताईस अंश चलकर, अर्थात्‌ रोहिणी का स्पशेमात्र करके यह बिन्दु 
लौट पडता है और इधर पूर्वाभाद्रपदा का स्पशैमात्र करके लौट पडता है। 
यूरोप आदि अन्य देशो के विद्वान्‌ सम्पात-बिन्दु का चारो ओर घूमना मानते है । 
इन मतो में कौन-सा सत्य है, यह तो समय ही बतायगा। जब सत्ताईस अश 
सम्पात-बिन्दु पार कर जायगा, तब मतों की सत्यता या असत्यता स्पष्ट रूप से 
प्रमाणित होगी । अभी इसमे प्रायः ३०० वर्ष की देर है। यदि भारतीय 
विद्वानों का ही कथन सत्य हो, तो अच्विती नक्षत्र केन्द्र में होने के कारण स्थिर 
रूप से आरम्भ मे निश्चित कर लिया गया, यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है, इसका 
पोपक वेदांगज्यौतिष भी है; क्योकि वहाँ जो सकेताक्षरो से नक्षत्र-गणना की 
गई है, वह भी अच्विनी से ही है-- 


जौ द्रागः खे श्वे ही रो षा-- 
श्चि न्मू धक्‌ ण्यः सु सा धा णः। 
रो म्‌ द्याः स्वापो जः छु ष्यो, 
ह ज्ये ष्ठा इत्यृक्षा लिडगेः ॥। 


और, आज पौराणिक काल में भी दशा लगाने मे कृत्तिकादि-गणना ही मानी 
जाती है। 

हमारे विचार से तो नक्षत्र-गणना के दोनो प्रकार--अश्विनी से और कृत्तिका 
से गणना-रूप देवता-भेद से प्रचलित हुए है । नक्षत्रों के देवता वेदागज्यौतिष 
में भी वणित है और तैत्तिरीय ब्राह्मण के तृतीय काण्ड में भी नक्षत्रो के देवताओ 
का संकेत प्राप्त है। इससे नक्षत्र-देवता अनादिकाळ से माने हुए सिद्ध होते है । 
कृत्तिका' का देवता अग्नि! माना गया है। अस्ति पृथ्वी-स्थान का देवता है, 
इसलिए पृथ्वीलोक से आरम्भ कर यदि गणना की जाय, तो अग्नि नक्षत्र कृत्तिका 
से ही आरम्भ कर नक्षत्र-गणता प्राप्त होती है और अश्विनी' नक्षत्र के देवता 
'अश्‍्विः (अश्विनीकुमार) है । वे स्वर्गस्थानीय माने जाते है । निरुक्तकार ने 
स्पष्ट लिखा है--'अथातो झुस्थाना देवता । तासामश्‍्विनो प्रथमागामिनौ भवतः 1 
अर्थात्‌, अब हम झुस्थान (स्वर्गस्थान) के देवताओ का निरूपण आरम्भ करते है । 
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इनमें अश्विनीकुमार ही पहले आते हैं। निघण्टु में भी स्वर्गस्थान के देवताओं 
अध्वियो” का नाम ही प्रथम लिया गया है। उससे यह मिद्ध हुआ कि यदि 
रवर्भ से गणना आरम्भ की जाय, तो अध्विनीकुमार देवतावाली अश्विनी को ही 
प्रथम स्थान देना आवश्यक दरोगा । गर्गाचार्य का यह भी वचन है कि 'कर्मसु 
कृत्तिकाः प्रथमम्‌ ।' अर्थात्‌ , कर्मकाण्ड गे कृत्तिका नक्षत्र ही आरम्भ में गिना 
जाता है । दरागे कर्मभेद मे भी नक्षत्र-गणना के भिन्न-भिन्न प्रकार चलते है, 
यह भी मिद्ध होता है। धतगथत्राह्मण मे भी अग्न्याधानप्रकरण में वचन है 
कि कृत्तिका नक्षत्र मे ही अग्नि का आधान करना चाहिए; क्योकि कृत्तिका 
नक्षत्र का देवता अग्नि ही है । अग्नि देवतावाले नक्षत्र मे अग्न्याधान करना ही 
समञ्जस होगा । महाभारत में भी कृत्तिकादि-गणना दान-धर्मादि के प्रकरण में 
ही मिलती है । 

इस सब प्रपञ्च से यह सिद्ध हुआ कि पृथ्वी-सम्बन्धी कार्यों में कृत्तिकादि- 
गणना होती है और पुराणो मे स्वर्गस्थ देवताओ के प्रसङ्ग मे ही प्राय 
नक्षत्र-गणना आई है, ब्यलिए वहाँ अश्विनी को आदि में रखकर ही 
गणना की गई है। इस प्रकार, जब नक्षत्र-गणना की उपपत्ति कई प्रकारो से 
हो सकती है, तव इस सन्दिग्ध हेतु को मानकर पुराणो की अर्वाचीनता सिद्ध 
करना उचित नही कहा जा सकता । महाभारत में पुराणो के नाम जव स्पष्ट 
उपलब्ध होते हुँ, तव इन निथिळ प्रमाणो से पुराणो फे अर्वाचीन होने की कल्पना 
केवल साहस-मात्र ही है । अन्यान्य ग्रन्थो के और ज्यौतिष के प्रमाण से भी जब 
महाभारत और उपलब्ध पुराणो की प्राचीनता सिद्ध की जा चुकी, तव सन्दिग्ध 
प्रमाणो से उनकी अर्वाचीनता नही सिद्ध हो सकती । इससे हमारा पूर्वोक्त 
सिद्धान्त ही पुष्ट रहता है कि वैदिक वाउमय के अतिरिक्त जितना वाडमय 
आजकल उपलब्ध है, उसमें उपलब्ध पुराण सबसे प्राचीन है और वे चार हजार 
वर्ष से इधर के कभी नही कहे जा सकते । इसका प्रपञ्च हमने अपने 'पुराण- 
पारिजात' (सस्कृत) नामक ग्रन्थ मे बहुत विस्तार से लिखा है । इस सारभत 
ग्रन्थ मे इतना ही पर्याप्त होया। 


पुराणों के विषय 


हम यह स्पष्ट कर चुके है कि पुराण एक अत्यन्त प्राचीन भारतीय विद्या था 
और उस- विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थो का नाम भी पुराण ही था। इस पुराण- 
विद्या मे किन-किन विषयों का अन्तर्भाव है, यह यहाँ संक्षेप में बतलाया जाता है। 
वैसे तो आगे चलकर पुराणों मे विषयों की दृष्टि से एक भाण्डार-सा दिखाई देता है । 
उनमें कौन-से विषय प्रधान हैं और कौन-से विषय प्रसंगागत, इसकी आलोचना 
भी पुराणों मे ही प्राप्त होती है। पुराण ग्रन्थ स्वतः ही यह सूचना दे देते है कि 
उनके मुख्य प्रतिपाद्य विषय पाँच है--१ सृष्टि, २. प्रतिसृष्ट, ३ वंश, ४. मन्वन्तर 
और ५. वंशानुचरित : 
सर्गश्च प्रतिसर्गश्च वंशो भन्वन्तराणि च । 
वंशानुचरितं चेव पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥ 
पुराणों में पाँच विषयो की प्रधानता को बतलानेवाला यह पद्य प्राय. सभी 
पुराणों मे कुछ-कुछ पाठभेद से आया है । सबसे पहला विषय है सुष्टि। 
इस प्रकरण में जगत्‌ की उत्पत्ति को ही, सभी पुराणों मे, विस्तार से समझाया 
गया है। प्रतिसर्ग का अर्थ है कि दिखाई देनेवाळे इस सम्पूर्ण चराचर विश्व 
का समय-समय पर प्रलय हो जाना । वंश नाम के प्रकरण मे संसार के जो 
उपादान कारण है, उनकी क्रमिक परम्परा का वर्णन होता है । वंशानुचरित से तात्पर्य है 
कि वंश मे जो पदार्थं आये, उनके विषय मे कुछ विशेष कहना । ऋषि, राजा 
आदि के वश और उनके चरित भी इन्ही प्रकरणों मे समाविष्ट कर लिये जाते है । 
कई विद्वान्‌ प्रतिसुष्टि का अर्थ अनुसृष्टि ही करते है । उनके मतानुसार पदार्थो 
का उत्पत्तिक्रम तो प्रतिसुष्टि या प्रतिसर्गं मे ही आ जाता है । वंश और 
वशानुचरित मे ऋषि, राजा आदि के वंश और चरित ही लिये जाते हू। 
मन्वन्तर नाम के प्रकरण से सृष्टि के प्रारम्भ से प्रलय-पर्यन्त कितना समय 
व्यतीत होता है, इसकी पूरी गणना है । किसी-किंसी पुराण मे प्रतिसर्गे का 
अर्थ प्रलय न करके आदिसूष्टि के अनन्तर उत्पन्न होनेवाली दूसरी अवान्तर 
सृष्टि, जो आगे बतलाई जायगी, किया गया है। जब सृष्टि होती है, तव 
प्रलय भी अवश्य होगा, अत" प्रलय की पृथक्‌ गणना की आवश्यकता उन पुराणो 
मे नही समझी गई । 
इन पाँच विषयों में भी किस-किस विषय के अन्तर्गत किन-किन वातो का 
विवरण है, इस बात को भी अनेक पुराणो मे स्पप्ट किया गया है । जैसे 
विष्णुपुराण मे प्रश्‍न की शैली में इस प्रकार कहा गया है कि--है धर्मज्ञ ! 
मै आपसे यह सुनना चाहता हुँ कि यह जगत्‌ कँसे उत्पन्न हुआ और इसके 
७ 


पक 
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बाद पुनः यह पसे उताश्न होगा? शस जगत्‌ के बनाने मे किन-किन वस्तुओं 
का उपयोग हुआ है ? इस चराचर का मूल कारण वया है? यह पहले 
कहाँ छीन था? आगे पहाँ छीन होगा ? भूतो. को तथा देवो की उत्पत्ति 
कच और कैसे हुई ? समुद्र, पर्वत--एनकी उत्पत्ति का रहस्य वया है? भूमि के 
स्थित रहने का कारण क्या है? सूर्यादि मण्टलो की स्थिति और उनका 
परिमाण क्या हे? देवता आदि के वया कौन-से हैं? मन्वन्तरो का विस्तृत 
परिचय क्या है? चारों युगो में विभक्त कल्प विसे कहते हूं? कल्पनाभो का 
स्वरूप बया है? भिन्न-भिन्न थुगो के समस्त घर्म क्या है? देवता, ऋषि और 
मनुष्यो के जो आचार-व्यवहार हँ, हे महामुने । वह मुझे वतलाइए । भगवान्‌ 
वेदव्यास के द्वारा वेद की चिभिन्न शाखाओं का प्रणयन किस प्रकार हुमा है? 
ब्राह्मणादि के और आश्रमवासी जनो फे धर्म क्या है? इन सब वातो को हैं 
वासिष्ठनन्दन ! मै आपसे सुनना चाहता हे ।”१ 
उपर्युक्त प्रसंग मे भूतो के परिमाण, देवादि की उत्पत्ति, समुद्र, पर्वत तथा 
भूमि के संस्थान, सूर्य का सस्थान, ये सव वाते सर्ग के अन्तर्गत आती है । 
देव, ऋषि, मनुष्य आदि वश वश” के अन्तर्गत आते हँ । कल्प, उनके भेद, 
युगों के धर्म आदि 'मन्वन्तर' प्रकरण के वर्णनीय विषय हई । देवता, ऋषिं और 
मनुष्यादि के चरित्र तथा वेद-शाखाओं का विभागीकरण 'वशानुचरित' में आते है । 
कुछ पुराणो में पाँच और मिलाकर पुराणो के दस लक्षण बताये गये है। 
भागवत ( स्कन्ध २, अध्याय १०, इलोक १७ ) में १. “सर्ग, २, विसर्ग, 
३. स्थान", ४. 'पोपण', ५. भूमि’, ६ 'मन्वन्तर', ७ “ईशानुकथा 'निरोध', 
९, मुक्ति" और १०. “आश्रय, इन १० विषयो को वर्णनीय विपय 
के रूप में लिखा है। आगे के इलोको मे उनमे से प्रत्येक का स्वख्प- 
परिचय कराया गया है। वे इस प्रकार है--भूत, तन्मात्रा, इन्द्रिय, वुद्धि आदि 
की उत्पत्ति सर्ग’ शब्द से ली गई है । गुणो की विपमता, अर्थात्‌ न्यूनाधिक 
भाव से पुरुष द्वारा जो आगे सृष्टि होती है, वह 'विसर्ग' कहा जाता है । स्थिति 
शब्द से भगवान्‌ का विजय और 'पोषण' गन्द से भगवान्‌ का अनुग्रह विवक्षित है । 
इसी आधार पर श्रीवल्लभ-सम्प्रदाय को 'पुष्टि-सम्प्रदाय' कहा जाता है, 
क्योकि वह भगवदनुगृहीतों का सम्प्रदाय है । “मन्वन्तर” गन्द से मन्वन्तरं के 
धर्म विवक्षित है और 'भूति' शब्द से कर्मो की. वासना अभिप्रेत है । 'ईशानुकथा 
से अवतार और उनके अनुगामियों की कथा विवक्षित है । 'निरोध' शब्द से 
प्रलय लिया गया है, जिसमें भगवान्‌ अपनी शक्तियो के साथ शयन करते है । 
मुक्ति! दाव्द से जीव का विकृत भाव छोडकर स्वरूप मे अवस्थान कहा गया है। 
“आश्रय” शब्द से वन्ध, मुक्ति आदि सबका कारण परब्रह्म ही छिया गया है । 
आगे भागवत मे ही १२वें स्कन्ध में सप्तम अध्याय के अष्टम इलोक से कुछ पाठ- 
भेद से इन १० लक्षणों को फिर गिनाया गया है । ब्रह्मावैवत्तपुराण में यह कहा 


१. विष्णुपुराण, अंश १, अध्याय १, इलोक ४ से १० तक । 
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गया है (कृष्णखण्ड, अ० १२३, इलो० ६-१२) कि १. सर्गे, २. प्रतिसग, 
३. वंदा, ४. मन्वन्तर, ५ वशानुचरित, ये उपपुराणो के विषय है और 
महापुराणो के विषय १, सृष्टि, २. विसृष्टि, ३. स्थिति, ४. पालन, 
५. कर्मो की वासना, ६. मनुओ की वार्ता, ७. प्रल्यो का वर्णन, ८, मोक्ष 
का निरूपण, ९, हरि का कीर्तन, १०, वेदो का विभाजन, ये १० है । इन 
स्थलो का विचार करने पर ३ स्थानों पर जो यह १० लक्षणो की चर्चा हुई है, 
वह शब्दमात्र का भेद है, अभिप्राय एक ही है । श्रीमद्भागवत (स्कन्ध १२) मे 
१. सगं, २. विसर्ग, ३. वृत्ति, ४. रक्षा, ५. अन्तर, ६. बंश, ७. वंशानुचरित, ८, संस्था, 
९, हेतु और १०, अपाश्रय, ये लक्षण कहे गये है । दूसरे स्कन्ध मे सर्ग और विसर्ग इन 
दोनों के लिए समान शब्द ही रखा गया है । अन्तर को स्पष्ट करने के लिए 
'मन्वन्तर' शब्द रख दिया गया है । 'अपाश्रय' के स्थान पर 'आश्रय' ही रखा गया है । 
हेतु! का अर्थ माना गया है, जीव के ससारचक्र मे पड़नें का कारण वे 
अविद्या, कर्मं आदि है, जिसको वहाँ द्वितीय स्कन्ध मे ऊति' शब्दसे कहा गया है । 
कर्मवासनाओ का नाम ही 'ऊति' है । इस प्रकार, पाँच लक्षणो मे तात्त्विक समानता है । 
इसके आगे वंश और वशानुचरित को 'ईशानुकथा' शब्द से कहा गया है । 
इसका अर्थ है हरि, अर्थात्‌ भगवान्‌ और उनके भक्तों की कथा । इसमें क्रषियो, 
राजाओं आदि के चरित्रों का भी संग्रह स्पष्ट है। वंश के विना वंशानुचरित 
का कथन समीचीन नही हो सकता, अतः वंश का वंशानुचरित में ही अन्तर्भाव 
समझ लिया जाता है। द्वादश स्कन्ध मे सस्था' शब्द से चार प्रकार का प्रलय 
बोधित हो जाता है। इन चारों में विलक्षणता दिखाने के लिए द्वितीय स्कन्ध 
मे अपुनरावत्तंन-ख्प मुक्ति अलग कही गई है और निरोध” शब्द से वहाँ नैमित्तिक 
और प्राकृतिक प्रलय का अभिप्राय है । द्वादश अध्याय मे अवतारो के वर्णन को, 
जिसके लिए द्वितीय स्कन्ध मे पोषण शब्द आया है, रक्षा शब्द से कहा 
गया है। उसी के लिए द्वितीय अध्याय मे ईशानुकथा' और 'पोषण' ये दो अळग- 
_ अलग शब्द दिये गये है। उपर्युक्त क्रम से दो का तो अन्तर्भाव दिखाया गया और 

दो को पृथक्‌-पृथक्‌ रखा गया । अत., पुराणो के नौ लक्षण बन गये । बारहवें 
अध्याय मे परस्पर उपमदेनी के रूप मे प्राणियो की जो जीवन-रूप स्थिति वृत्ति 
शब्द से कही गई है, उसे दूसरे अध्याय में स्थान” शब्द दिया गया है । स्थान की 
व्याख्या में जो यह कहा गया है कि स्थान का अर्थ है स्थिति या “वैकुण्ठ का 
विजय”, उसका अभिप्राय यह है कि विष्णु का नाम ही वैकुण्ठ है। और, विष्णु 
का प्रधान कार्यं जगत्‌ का पालन करना है, उस विष्णु का यही 'विजय' कहा 
जाता है कि संसार-चक्र अन्न और अन्नाद इन दो स्थितियों से पुष्ट होता रहे, 
चलता रहे, भोग्य और भोक्ता की परम्परा जगत्‌ में अबाध रहे, आदान और 
प्रदान का प्रवर्तन होता रहे, वही स्थिति” या 'वकुण्ठ-विजय' है । इस प्रकार, हम 
देखते है कि भागवत में दो स्थानो मे जो पुराणो के दस लक्षण गिनाये है, उनमे 
आपाततः भेद प्रतीत होने पर भी विचार करने पर शब्दभेद-मात्र रह जाता है, 
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विपय भिन्न-भिन्न नही है । ववता अपनी शैली की विलक्षणता से एक ही विपय की 
बहने के लिए विभिन्न शब्दो का आश्रय ले लेता है, परन्तु उससे विषय में कोई 
भेद नही आता । ब्रह्मवैवत्तपुराण के जो दस लक्षण हैं, उनमें १. सृष्टि, २, विसृष्टि, 
३ स्थिति, ४. कर्मवासना, ५ मनुवार्ता, ६. प्रलय का वर्णन, ७. मोक्ष का निरुपण ये 
सात विपय तो स्पष्ट रूप से पूर्वीक्त विपयो के समान ही है । ब्रह्मवैवर्त में हरि 
का कीर्तन भी पुराण का विपय कहा गया है । वह भागवत के द्वितीय स्कन्छ में 
'इणानुकथा' शब्द मे गृहीत हुआ और द्वादण स्कन्ध में इसे हम आश्रय दाव्दार्य के ही 
अन्तर्गत मान सकते है । पोपण भी उसी के अन्तर्गत आ जाता है। वेदो के पृथक्‌ 
भाव से वेदो का व्यासकृत गाखा-विभाग ही प्रतीत होता है । वह ईबानुकथा 
के ही अन्तर्गत आ जायगा। क्रम या अक्रम से वार्ता और पृथक्‌-पृथक्‌ से वगानू- 
चरित का संकेत है। अत”, यह स्पप्ट `हो जाता है कि ये ब्रह्मववत्त के लक्षण भी 
कुछ शब्दभेद से भागवतो के दणलक्षण ही हैं। इनमें आपस में विषय की दृष्टि 
से कोई अन्तर नही 1 
वास्तविक दृष्टि से देखने पर तो ये दस लक्षण भी पूर्वोक्त पाँच लक्षणों के 
विस्तार-मात है । इत दसो में ऐसी कोई नवीन वात नही है, जो उपर्युक्त पाँच 
लक्षणो से बोधित न हो गई हो । भागवत के दणम स्कन्ध में सर्ग, प्रतिसर्ग (प्रलय- 
सस्था) वया, वद्यानुचरित और मन्वन्तर, इन पाँच लक्षणो का निरूपण इन्ही शब्दो 
से किया गया है । दूसरे स्थलो पर इन पाँचो का जिस प्रकार सकलन किया 
गया है, उसे अभी हमने देखा 1 अवशिष्ट जो पाँच है, उनमें विसर्ग तो सृष्टि का 
ही अवान्तर भेद है । आश्रय शब्द से ईश्वर का ही ग्रहण होता है और वह 
ईइवर सृष्टि का निर्माता माना गया है। अत, सृष्टि के वर्णन में उसका भी वर्णन 
अन्तर्भूत हो जाता है। 'हेतु' या 'ऊति' शब्द से कही गई कर्मवासना” सृष्टि की 
कारण-सामग्री के अन्तर्गत है, अतः वह भी सूष्टि के वर्णन मे ही अन्तर्भूत होती है । 
वृत्ति या स्थान! शब्द से कहा जानेवाला परस्पर उपमदं-उपमर्दक भाव 
स्पष्टतया वंद्यानुचरित मे अन्तर्भूत हो जाता है । ईश्चानुकथा, पोषण या रक्षा भी 
वशानुचरित में ही अन्तर्भूत समझनी चाहिए । क्योकि, ईशानुकथा मे ईदवर के 
अवतारो का निरूपण होता है और ये अवतार किसी-न-किसी वंश में ही 
आविर्भूत होते है । इसलिए, वशानुचरित मे अवतारो की कथा का भी सग्रह 
अभिप्रेत है । इसलिए यह स्पष्ट हो जाता है कि ये १० पुराणो के लक्षण पूर्वोक्त 
पाँच लक्षणों मे ही अन्तर्भूत है 1 उनसे इनका कोई विरोध नही 1 भागवतादि में 
इनके निरूपण का अभिप्राय यह है कि इन पुराणो में भगवान्‌ के चरितो का 
मनन ही प्रधान प्रयोजन है, जैसा कि भागवत के आरम्भ से ही स्पष्ट हो जाता है। 
अतः, इनमें भगवद्वर्णन के प्राधान्य होने से उनकी प्राप्ति या उपासना के अंगो को 
पथक्‌ समझाने के लिए गिना दिया गया है। 
यह सभी शास्त्रो के लिए एक सामान्य वात है कि उन शास्त्रों के कुछ मुख्य 

रूप से प्रतिपाद्य विषय होते है तथा उनमें अन्य अनेक प्रासगिक विषयो का भी 
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अप्रधान रूप से समावेश हो जाता है । उदाहरण के लिए, मनुस्मृति आदि धर्म- 
शास्त्र-गन्थो में सृष्टि का निरूपण किया गया है, जो धर्मशास्त्र का अपना 
विषय नही है । इसी प्रकार, उन्ही धर्मशास्त्र-ग्रन्थों मे आध्यात्मिक और दार्शनिक 
विषयों का भी निरूपण मिलता है। दर्शन-ग्रन्थो मे भी प्रासद्धिक रूप से धर्म 
का विषय आया है। जब हम उन शास्त्रो के स्वतन्त्र विपयों की गणना करेगे, 
तव उनके विदोप रूप से विवेचनीय विपयो की ही गणना होगी, न कि सामान्य 
विपयो की । सामान्य विषय किसे समझा जाय और विशेष विषय कौन-से हो, 
इसका ,निर्णय यही है कि जिन विपयो का विवरण प्रधान रूप से दुसरे विषय के 
ग्रन्थों मे हो, वे विषय प्रकृत विषय के ग्रन्थो में अप्रधान है, तथा जिन विषयों 
का वर्णन प्रकृत विषय के ग्रन्थों मे प्रधान रूप से हो तथा अन्यत्र उनका सकेत- 
मात्र मिळता हो, वे विपय प्रकृत मे प्रधान है । यह स्पष्ट है कि पुराणो के सृष्टि 
आदि पाँच विषय ही मुख्य है; क्योकि अन्य धर्मशास्त्रादि विषय के ग्रन्थो में उनका 
स्पष्ट विवरण नही, सकेत-मात्र है । पुराणों के दस लक्षणो की गणना मे जो 
कर्मे, वासना, ईश्वर आदि विषयो का परिगणन किया गया है, वे पुराणो के 
प्रधान विपय नही माने जा सकते; क्योकि उनका प्रधान रूप से निरूपण वेद, 
दशन, उपासना तथा धर्मशास्त्र के ग्रन्थो मे मिलता है । चर्चा-मात्र के आ जाने 
से ही पुराणो मे कही गई सभी वातो को यदि पुराणो का विषय मान छिया जाय, 
तव तो विद्याओ मे शायद कोई भी ऐसी विद्या न होगी, जिसका पुराणो मे उल्लेख 
न हो। वे सभी विद्याएँ पुराणो की विषयभूत है, यह कथन तो साहस ही 
होगा । अतः, यही मानना उपयुक्त होता है कि पुराणो मे अन्य विषय प्रसंगायत-मात्र है । 
लक्षण-रूप मे कहे जाने योग्य तो वे ही पाँच, सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वज्ञ, मन्वन्तर 
वंशानुचरित विषय है, जिनको बतलाने के लिए ही पुराण-विद्या प्रकाशित हुई । 
श्रीमद्भागवत महापुराण का तो प्रादुर्भाव या प्रणयन भगवद्भक्तो के तथा 
भगवान्‌ के गुणधर्मो के कीत्तंत के लिए ही हुआ है, यह भागवत के उपक्रम से 
ही स्पष्ट हो जाता है । अत., उसके वर्णनीय विषयो मे भगवान्‌ की छीलाओ का, 
उनकी पूजा-अर्चना का भगवद्भक्तो के चरित्रो का वर्णने सु-सगत है। यही कारण है 
कि भागवत के दस लक्षणो मे उन्ही विषयो को महत्व दिया गया है । इतना ही 
नही, भागवत का मुख्य विषय तो परब्रह्म का निरूपण करना है, अन्य नौ लक्षण 
तो उस दशम आश्रय-झ्प विपय के स्पष्ट ज्ञान के लिए है। इसी बात को 
भागवत मे कहा गया है कि “दशमस्य विशुद्धधर्थं नवानामिहलक्षणम्‌ ।' 
वह दशम परञ्नह्म-रूप विषय ईश्वर के अनुग्रह के विचा प्राप्य नही हो सकता, 
अतः ईश्वर के अनुग्रह की प्राप्ति के हेतु भक्ति-पोषण आदि का वहाँ प्रधानता से 
उल्लेख युक्तिसिद्ध है । परन्तु, अन्य सभी पुराणो मे भी इन विषयो की प्रधानता 
ही है, यह नही माना जा सकता । क्योकि, भागवत के प्रारम्भ मे ही देवपि नारद ने 
भगवान्‌ वेदव्यास से यह कहा कि आपने पुराणो मे अन्य अनेक विषयों का 
तो विस्तार से वर्णन किया है, परन्तु त्वया भागवता धर्मा. प्रायेण न निरूपिताः”, 
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अर्थात्‌ आपने भागवत धर्मों का, अर्थात्‌ भवितमार्ग का निरूपण प्रायः कही नद 
किया है। इसी पर भगवान्‌ वेदव्यास ने श्रीमद्भागवत महापुराण की रचता 
की । यदि अन्य पुराणों में भी भगवच्चरित्रों का पर्याप्त वर्णन होता, तो नारद 
ऐसा गयो कहते और भगवान्‌ व्यास उसको कयो स्वीकार करते । यद्यपि ईव्वर 
और भक्ति का विचरण अन्य पुराणो मे, विशेष रुप से महाभारत में मिलता है, 
तथापि दूसरे पुराणों का मुख्य प्रतिपाद्य विषय सृपष्ठि आदि ही है, महाभारत में 
भी भारतबंशीय क्षत्रियो का वर्णन ही प्रधान है, अत. ईव्वर और भक्ति का वर्णन 
वहाँ भी गौण रूप से ही मानना होगा। 


दस लक्षणों का रहस्प 


भागवत के १० लक्षणो मे यह रहस्य प्रतीत हो रहा है कि 'जन्माद्यस्य यत. 
आदि के हारा सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और संहार का कर्ता ही ईव्वर माना 
गया है। श्रुति मे भी कहा गया है-- 
यतो वा इमानि भूतानि जयन्ते, यत्र जातानि जीवन्ति, यत्‌ प्रयन्त्यभि- 
संविशन्ति आदि । 
आगम के प्रत्यभिज्ञा-दर्शन मे 'परमशिव' शब्द से कहे गये परमेश्वर के द्वारा 
पाँच कार्यों का संपादन वतळाया गया है। परमशिव के वे पाँच कार्य है-- 
१. सृष्टि, २. स्थिति, ३. संहार, ४, विलयन निग्रह और ५. अनुग्रह । इनमे 
प्रारम्भ के तीन कार्य तो पूर्वोक्त श्रौत ही है 1 जीव को बन्धन में लेना तथा 
उसपर अनुग्रह करके उसे मुक्त करना ये दो वाते यहाँ अधिक वतलाई गई हैँ । 
भगवान्‌ या परमशिव के इन्ही पाँच कृत्यो को श्रीमद्भागवत में सर्गे, स्थान, 
निरोध, विसर्ग और पोपण शब्दों से कहा गया है । पाँच कार्यो के परिचालक 
परमेश्वर के दो स्वरूप है । एक वह रूप है, जिसका आश्रय उपासना में भक्‍त लोग 
लिया करते है । उस रूप में अनुग्राहकत्व भी है, अर्थात्‌ उस रूप की उपासना से 
भक्तो की इष्टसिद्धि भी होती है। उस रूप को दस छक्षणों मे आश्रय बन्द से 
कहा गया है । परमेश्वर का दूसरा रूप वह है, जो सम्पुर्ण जगत्‌ का परिचालन 
करता है! वह काळ-ख्प है, उसे ही दस लक्षणो में मन्वन्तर कहा गया है । 
इस प्रकार, ईश्वर-प्रतिपादक भागवत में ईदवर-निरूपण से सम्वद्ध सात लक्षण 
हो जाते है । अपने कर्मानुसार कर्मपाश्च मे बाँधकर जीवभाव को प्राप्त प्राणी के 
सम्वन्ध में ससार-मार्ग में डाळनेवाळी 'ऊति' ( कर्मवासना) और उस जीव- 
भाव को प्राप्त प्राणी को मुक्त करने की साधिका ईगानकथा एवं पोपण की 
फलभूता मुक्ति--ये तीन लक्षण और जोडे गये है। पूर्व के सात और ये तीन 
मिलाकर जो दस लक्षण वनाये गये है, उनकी युव्तियुक्तता जीव और ईश्वर के 
सम्वन्ध को मानकर ही समझ में आ सकती है । और, ये दस लक्षण सभी पुराणो 
के सामान्य लक्षण नही है, अपितु भागवत के विशेष लक्षण है; क्योकि भगवान्‌ 
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मे ही प्रधान-हूप से सर्वव्यापी, सर्वनियन्ता जगढीशवर और उसकी आराधना में 
अधिकार रखनेचाले जीव का वर्णन किया गया है। यही कारण है कि ये दस 
लक्षण भागवत में ही कहे गये हूँ, अन्य किसी पुराण में इनका विवरण नही 
मिळता । भागवत के १२वे स्कन्ध मे जो यह कहा गया है कि ये दशलक्षण 
महापुराणों के हु--उसका तात्पर्यं थही रूगाना होगा कि प्रसगागत रूप से इन 
सव वातो का निरूपण प्रायः सभी पुराणो मे मिल जाता है। अथवा दूसरा 
समाधान यह भी है कि ये दशलक्षण पुराणो मे सर्वत्र पाये जानेवाळे पाँच 
लक्षणों की व्याख्या है । ब्रह्मवेवत्तपुराण में भी एक जगह पहले पुराणो के पाँच 
रक्षण बतलाकर भागवत महापुराण का अनुवर्तन प्रकाशित करने के लिए भागवत 
के अनुसार दस लक्षण भी कह दिये गये है । वहाँ भी पाँच और दस लक्षणों को 
अलग-अलग गिनाकर यह कहा गया है कि पाँच उपपुराणों के लक्षण हुँ और 
दस महापुराणो के लक्षण । उसका भी अभिप्राय यही है कि ब्रह्मावैवत्तपुराण 
में अपने को महापुरुष कहने के लिए यह कह दिया गया है । यथार्थ खूप मे तो 
कई उपपुराणों मे ये पाँच विषय नही मिलते । देवीभागवत (स्कन्ध १-१८) मे भी 
अन्य पुराणो की भाँति पाँच लक्षणो का कथन करके सर्ग और प्रतिसगे का विलक्षण 
मार्ग से विवरण दिया गया है कि “उस भगवती की तीन गुणो के अनुसार तीन 
महाशक्तिया हुँ-सात्त्विकगुणप्रधाना महालक्ष्मी, राजसगुणप्रधाना महासरस्वती 
और तामसगुणप्रधाना महाकाली । इस प्रकार, इन तीन महाशक्तियो का सृष्टि 
के प्रवत्तं और विस्तार के रिए जो स्वरूप-धारण करना है, उसको गास्त्र- 
विज्ञारदों ने सर्ग का पहला खूप माना है। और, उसके बाद विष्णु, ब्रह्मा और 
रुद्र की उत्पत्ति संसार की उत्पत्ति, पाळत और संहार के लिए हुई। इसे प्रतिसर्ग 
कहा गया है । उसके वाद पुराणो में चन्द्रवश और सूर्यवशो मे उत्पन्न होनेवाळे 
राजाओं के वंशों का कथन है। इसके अनन्तर हिरण्यकशिपु आदि के वंशों का 
विवरण और स्वायम्भुव आदि मनुओ का वर्णन है । आगे इन सब वर्णित घटनाओं 
में कितना काल लगता है, इसका विवरण “मन्वन्तर” प्रकरण मे किया गया है। 
देव, ऋषि और मानवों के वंद्य में उत्पन्न हुए व्यवहार और घटनाओं का इति- 
-हास वंशानुचरित मे कहा गया है और अन्त मे यह कहा गया है कि इस 
प्रकार पुराणों के पाँच लक्षण होते है ।” यहाँ प्रधान जो चेतना शक्ति है, उसके 
अंशरूप महालक्ष्मी आदि का आविर्भाव सर्ग! शब्द से कहा गया है। उन 
शक्तियो से शक्तिमान्‌ जो ब्रह्मा, विष्णु और रुट्र है, उनका आविर्भाव प्रतिसगे 
शव्द से कहा गया है । यह पद्धति भी देवीभागवत की अपनी है । इन विषयों 
को भी पुराणों का सामान्य लक्षण नही कहा जा सकता; क्योकि अन्यत्र वर्णन 
की यह प्रक्रिया नही दिखाई देती । इसी प्रकार, स्कन्दपुराण के प्रभासखण्ड 
(२-९४-९५) में यह कहा गया है कि ब्रह्मा, विष्णु, सूर्य, रुद्र, भुवन का माहात्म्य 
और संहार का वर्णन ये पुराणो के पाँच लक्षण है; ये भी स्कन्दपुराण के अपने 
ही लक्षण कहे जा सकते है । या इन पाँचो का भी पूर्वोक्त पाँच लक्षणो में ही 
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समावेश हो जाता है। इस प्रकार, हमने देखा कि पुराणों के सामान्य लक्षण 
राग, प्रतिरार्ग आदि पाँच ही हँ । उनमे भी सर्ग ही प्रधान है। थेष लक्षण सृष्टि 
के ही स्वरप के प्रतिपादक तभा उसके शेप अंश को पुष्ट करनेवाले हे । घ्सी 
लिए चृहदारण्यफ उपनिपद्‌ के भाष्य में पुराण” घब्द फी व्याय्या करते हुए 
भगवान्‌ शकराचार्य ने लिखा है कि पुराण अयदु वा रद भगु आसीत्‌” इत्यादि । 
इससे उन्होने भी यही सिद्ध किया कि सृष्टि ही पुराण का मुख्य लक्षण है। 
वेद फे भाष्यकार श्रीमाधवाचार्य आदि विद्वानों ने अपनी व्याय्याओं में इसी 
अर्थ का अनुसरण किया है। हम आगे के प्रकरण में मृष्टि फे विषय का विस्तार 
से विचार करेगे । 
पुराणों के चार अन्य विपय 


वैसे तो जैसा कि हम ऊपर कह आवे हैं, कोई ऐसी विद्या नही है, जिसका 
सकेत पुराणो में न मिलता हो । परन्तू, उनमें भी लोकोपयोगी होने के कारण 
चार विषयों का विशेष स्प से सग्रह किया गया है । वे विपय है--१. आख्यान, 
२. उपाख्यान, 3 गाथा और ४ कल्पगृद्धि . 
आव्यानेश्चाप्युपाय्यानर्गायानिः कल्पशुद्धिभिः । 
पुराणसंहितां चक्रे पुराणार्थविशारदः ॥। 
(विष्णुपुराण, अंश ३, अध्याय ६-१५) 
इसका व्याख्यान विष्णुपुराण की टीका में थीधराचार्य ने किया है 
स्वयंदृष्टार्थकथनं प्राहुराव्यानकं दुघाः 1 
श्रुतस्यार्थस्य कथनसुपाख्यानं प्रचक्षते ॥ 
अर्थात्‌, स्वयं देखी हुई वात को कहना आख्यान कहा गया है और मुनी हुई 
वात को कहना उपाख्यान 1 जिन चरितो का कथन वंगक्रम से हो, वे वंशानु- 
चरित नाम के प्रधान लक्षण में आ जाते है तथा जिन चरित्रो का वर्णन तत्तत 
स्थलो मे आदर्ण के रूप में वंश के त्रम को छोडकर दृष्टान्त के रूप में किया 
गया है, उनको यहाँ 'आख्यान' और 'उपाख्यान' नाम दिया गया है। जैसे महा- 
भारत में नल का उपाख्यान, सावित्री का उपाख्यान आदि हुँ । मार्कण्डेयपुराण 
में मदालसा का उपाख्यान इत्यादि ऐसे अनेक दृष्टान्त हूँ! यह होने पर भी 
उपर्युक्त घ्छोक में स्वयदुष्ट कथन को 'आख्यान' और सुनी हुई वात के कथन 
को “उपाख्यान” कहा गया है। कुछ विद्टानों ने 'आख्यान' और “उपाख्यान 
की व्याख्या में यह कहा है कि वेठो में जो आख्यायिकाएँ सकेत-रूप से आई है, 
उनका विस्तार पुराणो में किया गया है । उन्हें ही ‘आख्यान? कहना चाहिए । 
'उपाख्यान' वे हैं, जो वेद या प्राचीन वादमय में सकेतित नही है । पुराणकर्ता ने 
ही उनका संकलन किया है । नल आदि राजाओ के चरित्र ऐसे ही उपाख्यान है । 
कुछ विद्वानों का यह भी कथन है कि वंग” और 'वंगानुचरित' ये दो लक्षण 
अन्य वस्तु-वृत्तान्तो की अपेक्षा सर्वथा वैज्ञानिक हँ 1 मनुष्यविशेष राजाओ के 
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जो चरित्र है, वे 'आख्यान' ही है और प्रसंगागत जो चरित्र सगृहीत हुए है, वे 
'उपाख्यान' हैं । अतिरिक्त विषयों में तीसरा स्थान गाथा का है। ये गाथाएँ 
बहुत प्राचीन है । वेद के ब्राह्मण-भाग में भी बहुत-सी गाथाएँ मिळती हैँ । 
पुराणों का प्रतिपादन करनेवाले श्रुतिवाक्यों मे पुराण के साथ-ही-साथ 'गाथा' 
का भी पृथक्‌ स्मरण किया गया है । गाथा' का स्वरूप यह है कि किसी महामहिस- 
झाली वर्तमान युग या युगान्तर में उत्पन्न होतेवाळे महापुरुष ने अपने अनुभवो 
का जिन शब्दों में प्रकाशन किया और शिष्ट पुरुषो ने जिन्हे सादर स्वीकार कर 
लिया, उन्हें गाथा? कहा जाता है । महाभारत मे अपने पुत्र के यौवन को ग्रहण 
करके भी अतृप्त रहनेवाले राजा ययाति ने अपने अनुभव का निम्नलिखित गाथा 
मे प्रकाशन किया है-- 
न जातु कामः कासानामुपभोगेन शास्यति । 
हविषा क्कष्णवत्मेव भूय एवाभिवर्धते । 
अर्थात्‌, 'कामनाओं के उपभोग से कभी काम शान्त नही होता, अपितु वह उसी 
प्रकार बढ़ जाता है, जिस प्रकार आहुति डालने पर अग्नि।' ये गाथाएँ उपदेश 
के लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होती है, इसलिए पुराणों में स्थान-स्थान पर 
इस प्रकार की गाथाओं का संग्रह मिळता है । यदि सभी पुराणो से इस प्रकार 
की गाथाओं को अलग करके सकलन किया जाय, तो ससार का बड़ा उपकार हो । 
कल्पशुद्धि से कल्पो की गाथा करने का अभिप्राय कुछ विद्वानों ने माना है । 
यह कल्पशुद्धि तो पुराणो के मुख्य लक्षणों में ही आ जाती है, इसलिए इन 
अतिरिक्त बिषयो में जो कल्पशुद्धि पद आया है, उसका अर्थ धर्मशास्त्र के 
कल्पसूत्रो मे जो कर्मकाण्डों के विधान आते है और धर्मशास्त्र मे जो भिन्न-भिन्न 
प्रकार के शुद्धियों के विचार मिलते है, उनका ही यहाँ कल्पशुद्धि पद से ग्रहण करना 
उचित होगा । इस प्रकार, सक्षेप मे हमने इस प्रकरण मे पुराणों के विविध लक्षणों 
की चर्चा की । अब आगे उनमे से प्रत्येक का विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया जायगा । 
इस प्रकार, पुराणों की संख्या, वक्‍तृपरम्परा, विषय आदि का निर्देश कर अब 
पुराणो के विषयों मे प्रवेश करने के पहले पुराणकर्त्ता भगवान्‌ वेदव्यास का परिचय 
देना आवश्यक समझकर उसका आरम्भ करते है। इसके साथ ही पुराणो मे 
जिस प्रक्रिया का उन्होने अवलम्बन किया है, उसका भी सक्षिप्त परिचय दिया 
जाता है, जिससे पुराणों के विषय समझने में सुगमता हो सके । 


महर्षि वेदव्यास और पुराणों की प्रक्रिया 


भारतीय वाडमय-मन्दिर के प्रधान निर्माता, प्राचीन ऋषि-मुनि-मण्डल _के 
देदीप्यमान रत्न, ज्ञान-समुद्र के मदराचल भगवान्‌ क्कृप्णद्वैपायन वेदव्यास विष्णु 
के एक अवतार माने जाते है। श्रीभागवत आदि पुराणो मे चौवीस अवतारो 
में उनकी भी गणना है। 

यो, तो भगवान्‌ कृष्ण ने भगवद्गीता के विभूति-अध्याय के अन्त में बताया है 
कि सम्पूर्ण विश्व ही मेरी विभूति है, मै एक अश से सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ 
में व्याप्त हूँ ।' परब्रह्म परमात्मा सर्वशक्तिमान्‌ कहा जाता है। ससार में प्रत्येक 
प्राणी या अप्राणी में जो कुछ शक्ति या सामर्थ्यं का अद्य है, वह उसी थक्ति- 
धन परमात्मा से प्राप्त है। इस आधार पर सम्पूर्ण जगत्‌ को ही भगवान्‌ का 
अवतार कहा गया है । किन्तु, सव प्राणियो में प्रत्येक शक्ति की एक सीमा मानी 
जाती है । उस सीमा के भीतर ही न्यूनाधिकता या तर-तमभाव सव प्राणियो 
में रहता है । जहाँ उस सीमा का भी अतिक्रमण हो जाय, सर्वसाधारण से विशेष 
अधिक मात्रा मे जहाँ कोई शक्ति देखी जाय, उसे मुख्य अवतार कहकर सवका 
पुज्य माना जाता है। भगवद्गीता मे भी यही कहा गया है-- 

यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्सत्त्व श्रीमदूजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोऽशसम्भवम्‌ ॥ 

अर्थात्‌, 'जिस प्राणी में विशेष चमत्कार देखो, असाधारण रूप मे समृद्धि या 
ओज-वल पाओ, उसे मेरे तेज का एक अश समझो ।' यही अवतारो का रहस्य है । 
जहाँ किसी भी शक्ति की विशेष विलक्षणता पाई जाय, उसे भगवान्‌ का 
अशावतार या कलावतार कहा जाता है! 


व्यास ¦ एक पदवी 

भगवान्‌ व्यास ज्ञानशक्ति के अवतार माने गये है, अर्थात्‌ उनका ज्ञान 
मनुष्य के ज्ञान की सीमा से बहुत अधिक वढा हुआ था । इम ज्ञानशक्ति की 
अळौकिकता के कारण वह अवतारो में परिगणित हुए । 

वेदव्यास या व्यास उनकी एक पदवी है 1 यह अधिकार का नाम है । क्रपि- 
भनियो में उनके कार्य या अधिकार के नाम ही प्रायः प्रसिद्ध होते है । जो ऋषि या 
मनि जिस प्राणशक्ति का आविष्कारक या दूसरे शब्दो में उपासक रहा, वह 
उसी शक्ति के नाम से प्रसिद्ध हुआ | वसिष्ठ, विश्वामित्र, कक्यप आदि नाम 
उपास्य शक्ति के अनुसार ही प्रसिद्ध हे । उनके व्यक्तिगत नाम दूसरे 
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केही-कही पाये जाते है। इसी प्रकार, पुराणों के निर्माता का व्यक्तिगत नाम 
कृष्णद्वैपायन है और पदवी या अधिकार का नाम व्यास या वेदव्यास । 

कृष्णद्वैपायन शब्द मे भी कृष्ण और हैपायन दो शब्द जुड़े हुए है। उनमे 
कृष्ण ही मुख्य व्यक्तिगत नाम है । द्वैपायन शब्द उत्पत्ति-स्थान के सम्बन्ध से 
विरोषणरूप में जोडा गया है। 


तीन कृष्ण 


उस युग मे तीन कृष्ण अति प्रसिद्ध हो गये थे । एक भगवान्‌ वासुदेव कृष्ण, 
जो सवंदाक्तिसम्पश्च होने के कारण पूर्णावतार, स्वय भगवान्‌ ही माने जाते थे । 
दूसरे उनके मित्र अर्जुन, उनका भी व्यक्तिगत नाम कृष्ण ही था । महाभारत 
के विराट्-पर्व मे स्त्री-रूप मे गुप्त रहनेवाले अर्जुन ने कौरवो के साथ युद्ध का 
प्रसंग आने पर विराट्‌ के पुत्र उत्तरकुमार को जब अपना परिचय दिया और 
अपने दस नामों की पृथक्‌-पृथक्‌ व्याख्या की, वहाँ स्पष्ट कहा है कि पिता ने 
मेरा नाम फकृष्ण' ही रखा था । ये नरावतार माने जाते है। तीसरे पुराणनिर्माता 
व्यास भगवान्‌ का भी व्यक्तिगत नाम कृष्ण ही था । इन सबके ही चरित्र विस्तृत 
“ रूप से पुराणों में वणित है । इसलिए, व्यवहार का साकर्य मिटाने के लिए 
पायन शब्द विशेषण रूप से इनके नाम के साथ जोड़ा गया है । 


पराशर-सत्यवती की कथा 


अवतारो के आविर्भाव या जन्म-ग्रहण मे भी एक विशेषता रहती है । पूर्णा- 
वतार भगवान्‌ कृष्ण ने कारागृह मे जन्म-ग्रहण किया और उनका पालन-पोषण 
ग्रामान्तर मे दूसरे ही व्यक्ति के यहाँ हुआ, यह सुप्रसिद्ध है । इसी प्रकार व्यास- 
देव का जन्म भी यमुना के किनारे एक द्वीप मे हुआ । उसी जन्मस्थान के 
आधार पर उन्हे दवैपायन कहा गया । हैपायन का अर्थ है द्वीप के एक विभाग मे 
स्थान रखनेवाला । महषि वसिष्ठ के पौत्र पराशर ऋषि उनके पिता थे भौर माता 
सत्यवती थी, जो उपरिचर वसु की कत्या थी। लेकिन धीवर-मल्लाहो के एक 
प्रतिष्ठित नायक के घर उसका पालन-पोषण हुआ था । ऋषि पराशर का यमुना- 
तट पर जाना, अपने पालक पिता की आज्ञा से सत्यवती का उन्हे 
उतारने के लिए नाव पर ले जाना, उसी अवसर मे पराशर ऋषि का चित्त 
विकृत हो जाना एक दैवी घटना थी । पराशर ऋषि ने चित्त का विकास देखकर 
स्वय अपने मन मे सोचा था और सत्यवती को भी समझाया था कि हम उन 
तपस्वियो की श्रेणी मे हैं, जिनका तप डिगाने को इन्द्र की भेजी हुई स्वर्ग की 
अप्सराएँ आती है, किन्तु अपने सयम के कारण जिनका मन कभी नही डिगता । 
ऐसी स्थिति मे अकस्मात्‌ हमारे मन मे एक अद्भुत विकार पैदा हो जाना, कोई 
ईश्वरीय घटना है! दैवचक्त में कोई नई वात होनेवाळी है, इसीलिए यह असम्भाव्य 
घटना घटित हुई है। 
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६० पुराण-परिशीलन 

उसी रथान पर पराशर ऋषि ने अपने तप का प्रभाव प्रकट भी किया 
कि अकस्मात्‌ चारो ओर ऐसा कुहरा छा गया कि कोई किसी को नही देख सका । 
इसमे उनके अति तपस्वी और सयमन्चील होने में कोई सन्देह नही रह जाता । 
इमी दैवी घटना से च्यामदेव का जन्म या आविर्भाव हुआ । 

च्यासाश्रम 

उनकी शिक्षा कहाँ किस प्रकार हुई, इसका कोई विवरण नही मिळता । 
किन्तु 'वंशब्राह्मण' में और पुराणो में उनके “गुरु” का नाम 'जातूकर्ण्य' मिळता है । 
वैसे तो वह भगवदवतार होने फे कारण जन्मसिद्ध ज्ञानी थे । किन्तु, सम्प्रदाय 
की रक्षा के लिए जातूकर्ण्य गुरु के पाम उन्होंने अध्ययन किया होगा । श्रीभागवत्त 
मे उनका आश्रम सरस्वती के तट पर वतावा गया है । सरस्वती कुरुक्षेत्र में 
मिलती है, जो कि पञ्चिमोत्तर की ओर से आती है। इससे कुरुक्षेत्र से कुछ 
पदिचिमोत्तर उनका आश्रम होना प्रतीत होता है । वैसे तो कई स्थानो में व्यासा- 
श्रम आजकल प्रसिद्ध है, बयोकि उनका भ्रमण सम्पूर्ण भारतवर्ष में होता रहा 
और जहाँ-जहाँ ठहरे, वही व्यासाश्रम प्रसिद्ध हो गया । किन्तु, नियत आश्रम 
कुरुक्षेत्र कें पास ही कही था, ऐसा अनुमान होता है। महाभारत में हस्तिनापुर 
मॅ और युद्धस्वळ में भी वार-वार उनका आवागमन वर्णित है। वह भी तभी 
उपपन्न होता हूँ, जवकि कुरुक्षेत्र के समीप ही उनका आश्रम माना जाय। 


वेदों का विभाजन 
- समस्त भारतीय वाडमय में, क्या वेद, क्या पुराण, क्या दर्शन और क्या 
साहित्य, सवमें व्यासदेव के नाम की छाप है। कोई वाडमय ऐसा नही मिलता, 
जो व्यासदेव से सम्वन्ध न रखता हो । सव वाडमय के आधारभूत और ससार- 
भर के वाडमय में सबसे प्राचीन वेदों पर ही उनका पहला कार्य आरम्भ हुआ । 
पहले वेद एक ही था 1 उसके पृथक्‌-पृथक्‌ विभाग न थे । भिन्न-भिन्न ऋषियों द्वारा 
समाधि में देखे गये सब मन्त्रो और यज्ञ की विधि वतानेवाले ब्राह्मणो का यह 
एक संग्रह था। उसी में जो मन्त्र पद्य-रूप में आते, उन्हें ऋक कहते थे। 
गान-छूप में पढ़े जानेवाळे मन्त्रो को “साम? और गद्य-रुप मन्यों को 'यजु- कहा 
जाता था । यों गद्य-पद्य और गान इम प्रकार रचना-भेद से वेद को त्रयी कहा 
जाता है । सभी हिज उसका अध्ययन करते थे । किन्तु, व्यासदेव ने जव देखा 
कि कलियुग आ गया, मनुष्यो की स्मृति और प्रतिभा दुर्वळ हो गई है, सव वेद 
का ग्रहण और धारण अब इनकी शक्ति से वाहर है, तव उन्होनें उस वेद को 
चार भागों में विभक्त कर दिया, जो चार संहितामो और उनके पृथक्‌-पृथक्‌ 
ब्राह्मणो के रूप में, आज प्राप्त हो रहा है। 

वेद का मुख्य विषय 'यन” है । यज्ञ में यजमान और यजमान-पत्नी के अति- 
रिक्त चार ब्राह्मण कार्यकर्ता आवश्यक होते है, जो कि ऋत्विक्‌ कहे जाते हुँ 1 
उनके नाम हैं--'होता', 'अध्वर्यू, “उद्गाता” और अह्या/ 1 जो देवताओ की 
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स्तुति पद्य-रूप में पढता है, वह होता” कहा जाता है । गान-रूप में स्तुति करने 
वाला उद्गाता' कहलाता है । अग्नि मे आहुति देनेवाला 'अध्वर्य' है, यही यज्ञ 
का प्रधान कार्यकर्ता है । इन तीनो के कार्यो का निरीक्षण करनेवाला,- वहाँ 
कोई त्रुटि होने पर प्रायश्चित्त या शान्ति-पुष्टि आदि करनेवाला त्रह्मा' 
कहा जाता है । बड़े यज्ञो में इन चारो मे प्रत्येक के सहकारी या सहायक तीन- 
तीन और दिये जाते है । 

यो सब मिलाकर सोलह “ऋत्विक्‌' हो जाते है । किन्तु, मुख्य चार ही है । 
इन चारो के कार्यो को पृथक्‌-पृथक्‌ बॉट देने के लिए वेद को चार भागो मे 
विभक्त किया गया, जिससे एक-एक भाग या एक-एक सहिता पढ़ लेने से एक 
_ कार्ये की योग्यता पूर्ण हो जाय । केवळ ऋग्वेद का अध्ययन कर लेनेवाला 'होता' 

बन सकता है । उसे अपने काम मे दूसरी सहिता की आवश्यकता नही होती । 

इसलिए, ऋग्वेद का दूसरा नाम 'होतृवेद' भी है । इसी प्रकार उद्गाता” बनने 
के लिए केवळ सामवेद-सहिता पढ छेने की आवश्यकता है और यजुर्वेद-सहिता 
का अध्ययन कर लेने से 'अध्वर्यु का कार्य चल जाता है । इसलिए, यजुर्वेद का 
नाम “अध्वर्युवेदः भी है । अध्वर्यु को जिन ऋचाओं, अर्थात्‌ पद्यबद्ध गानो के 
बोलने की आवश्यकता होती है, उनका भी सग्रह यजुर्वेद-सहिता मे कर दिया 
गया । यही कारण है कि एक-एक मन्त्र दो या तीन सहिताओ मे भी पाया 
जाता है ।- केवळ ब्रह्मा' को चारो वेद पढने की आवश्यकता होती है; क्योकि 
वह तीनो का निरीक्षक है । यदि उनके कार्यो को स्वय न जानता हो, तो निरीक्षण 

होगा ? इसके अतिरिक्त शान्ति-पुष्टि-प्रायरिचत्त आदि कर्मे करने के लिए 
अथर्ववेद पढ़ने की भी उसे आवश्यकता हो जाती है । केवळ एक ब्रह्मा चारो 
वेद पढा हुआ होना चाहिए । यज में ब्रह्मा वही हो सकता है, जो चतुर्वेदी हो । 
अन्य सब ऋत्विक्‌ एक-एक वेद पढकर अपना कार्य चला सकते है । 

यह सुविधा व्यासदेव ने कर दी । इससे स्पष्ट हो गया होगा कि कही तीन 
वेद और कही चार वेद क्यो कहे जाते हॅ । रचना-भेद से वेद तीन है और 
ऋत्विजो के भेद से चार । इसके अतिरिक्त मन्त्र और ब्राह्मणो को भी पृथक्‌- 
पृथक उसके अनुकूल कर दिया । मन्त्र तो यज्ञ करते समय बोले जाते है और 
ब्राह्मणों मे कमें के विधान, उनकी उपपत्ति अथवा उनके अनुकूल मन्त्रो की 
व्याख्या होती है । उसे यज्ञकाळ मे बोलने की आवश्यकता नही होती, वह 
केवल पढ लेने और समझ लेने का विषय है। यों, यज्ञकमं करनेवालो के लिए 
विभाग द्वारा बहुत बडी सुविधा व्यासदेव ने कर दी । 


चार मुख्य शिष्य 
व्यासजी ने अपने सम्पादित चारो वेदो के प्रचार के लिए चार मुख्य शिष्य 
बनाये थे । ऋग्वेद का मुख्य शिष्य पैल, यजुर्वेद का शिष्य वैशम्पायन, सामवेद 
का जैमिनि और अथर्ववेद का सुमन्तु नाम का शिष्य था । आगे इन्ही की शिष्य- 
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परम्परा के द्वारा भिन्न-भिन्न शायानो के विभाग हुए, जिनमें कही-कही मन्त्री 
के क्रम का और कहीक्रही उच्चारण का कुछ सामान्य-सा भेद हो गया हैं। 
इन थाय़ाओं में कई के शहाण नी पृथकू-पूथक्‌ है । यह भेद इतना वढा कि सव 
मिलाकर चारों वेदी की १,१३१ शायाए हो गई । सबसे अधिक झाखाएँ साम- 
वेद की हुई; क्योंकि गान में स्वरो के तारतम्य से वहत भेद हो जाना स्वाभाविक 
होता है । इस आधार पर उसकी हजार यायाएँ हो गर्ट । आजकल सब मिलाकर 
सात-आठ थाखाएँ मिळती है, अन्य सत्र विलुप्त हो चुकी । 


कहा जा चुका है कि आहुति देनेवाले 'अध्वर्य' का वेद यजुवेद है । इसमें 
कर्मकाण्ड के विधिवाक्यो की बहुत आवश्यकता होने के कारण भागे चलकर 
सहिता और ब्राह्मणों का फिर मिश्रण-सा हो गया । यजुर्वेद के थिप्य जो वैणम्पायन 
कहें गये है, उनके लिप्य याज्ञवल्क्य थे । इन दोनो गुरुूदिष्यो में किसी कारण 
कुछ विवाद हो गया । इसलिए, याज्ञवल्क्य ने अपने गुरु वैशम्पायन का सम्प्रदाय 
छोड़ दिया । 


पुराणों में लिया है कि उन्होने वैश्वम्पायन से पढी हुई विद्या को वमन हारा 
निकाल दिया था । इससे यह भी स्फुट होता है कि विद्या पढ़ने से अन्तःकरण 
में जो सस्कार उत्पन्न होने है, उन्हें भौतिक रूप में लाकर निकाल डालने की 
प्रक्रिया भी ऋषि लोग जानते थे। आजकल भी जव पक्षाघात आदि रोगो से 
वा शरीर की अत्यन्त जीणंता होने पर विद्याजनित संस्कारों का लोप होना 
देखा जाता है, तब किसी प्रक्रिया से उन्हें निकाल डालने की विद्या यदि रही हो, 
तो इसमें कोई आश्चर्य की वात नही है । अस्तु, उसके अनन्तर याज्ञवल्क्य ने 
तपस्या हारा सूर्य भगवान्‌ की उपासना कर नये प्रकार का यजुर्वेद प्राप्त किया । 
वह आजकल शुक्ल्यजुवेद के नाम से प्रचलित है 1 पुराना यजुवद -कृष्णयजुवद 
कहलाता है । इन दोनो में मन्त्रो की तो प्राय. समानता है, कम में या पाठ म 
कई जगह भेद भी है, किन्तु यह वड़ा भेद है कि कृष्णयजुवंद में मन्त्र आर 
ब्राह्मण मिले हुए-से है और शुक्‍्ल्यजुवॅद में वे विल्कुल भिन्न-भिन्न रूप में 
स्पष्ट हँ 1 शुक्लयजुर्वेद में मन्त्रो का कम भी वही है, जिस क्रम से कि यज्ञ में 
उनका उपयोग होता है। इसी शुक्ल्यजुवेंद का उत्तर भारत में वहुत अधिक 
प्रचार है । इस प्रकार, वैदिक वाडमय का बहुत विस्तार भगवान्‌ वेदव्यास के 
हारा हुआ और वेदों के इस विभाजन के कारण ही उन्हें व्यास या वेदव्यास की 
पदवी मिली । व्यासरेखागणित में वत्त की उस रेखा को कहते है, जो वृत के 
ठीक मध्य में दोनों परिधियों का स्पर्श करती है, अर्थात्‌ वृत्त के अवारपार जाती है 


और वत्त को दो भागो में विभाजित कर देती है। उसी के समान वैदिक 
वाडमय के अवारपार जाकर वेदों का विभाजन इन्होने किया, इसलिए इन्हे व्यास 


की सदुगता से व्यास या वेदव्यास कहा गया । संस्कृत में धातु-अत्यय द्वारा 
व्यास का अर्थ भी विभाजन ही है। 
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पुराणों की प्रक्रिया 


वेद के समान पुराण भी पहले एकरूप ही था। अनादि पुराण विद्या के 
सम्बन्ध मे भिन्न-भिन्न देवता, अवतार या ऋषि-मुनियो के समय-समय पर 
परस्पर संवाद या प्रवचन होते थे। वे सब एक ही जगह संगृहीत थे। इस 
संग्रह का बहूत बडा विस्तार था । व्यासदेव ने इसपर भी हाथ डाला और 
उसके अट्ठारह विभाग कर दिये। वेद मे तो इन्होने किसी प्रकार का परिवत्तंत 
नही किया था, किन्तु पुराण मे संक्षेप और भाषा का परिवर्तत भी किया । 
वालक, स्त्री, अपठित, शूद्र आदि को भी जिससे बहुत-सी वातो का ज्ञान प्राप्त 
हो सके, ऐसी सरल भाषा मे उन अनादि गम्भीर अर्थो को निबद्ध कर दिया । 
सबको समझाने के लिए कई जगह अति गम्भीर विषयों को रूपक के सांचे मे 
ढाल दिया । जिससे कि कथा-कहानी के खूप मे अशिक्षित जनता भी उन्हे सीख 
सके और अपना कौतुक मिटा सके और आगे थोड़ा-सा संकेत देने पर ही उन गम्भीर 
अर्थो का ठीक आशय समझने मे सबकी क्षमता हो जाय उदाहरण के लिए, 
यों समझिए कि शिक्षित, अशिक्षित सभी के मन मे यह जिज्ञासा होती है कि 
ये सूर्य, चन्द्रमा कैसे बने ? किसने पैदा किये ? सर्वसाधारण की इस जिज्ञासा 
को मिटाने के लिए अलंकार-रूप में एक कथा वता दी गई कि कश्यप ने अदिति 
के गर्भ से सूर्य को पैदा किया है और अत्रि ऋषि के नेत्र से चन्द्रमा पैदा हुआ है। 
इससे विचारशक्तिहीन साधारण जनता की जिज्ञासा दान्त हो जाती है । 
अब, जिनकी विचारशक्ति जाग उठी है, उन्हे समझाने के लिए दूसरी जगह संकेत 
कर दिया गया कि वैज्ञानिक भाषा मे कश्यप, अदिति या अत्रि का वया अर्थ है। 
उसके सकेत का मनन करने पर बुद्धिमान्‌ छोगो को सूर्य, चन्द्र आदि की उत्पत्ति 
का ठीक-ठीक रहस्य विदित हो जाता है। इसी प्रकार, सबके मन मे यह प्रश्‍न 
उठता है कि यह पृथिवी का गोला किस आधार पर रखा है । उसका समाधान 
एक रूपक-कल्पना से कर दिया कि हजारो फनो का एक महासप शेषनाग नाम 
का है। उसके एक फन पर यह पृथ्वी रखी है। सामान्य अशिक्षित जनता 
इतने से ही सन्तुष्ट हो जाती है और विवेक वुद्धिचालो को आगे दुसरे स्थान पर 
संकेत दे दिया जाता है कि शेष नाम का सर्प क्या वस्तु है। इससे उन्हे उस 
गम्भीर विज्ञान के जानने में सहायता मिल जाती है । 
सामान्य जनता प्राय' अपने जैसे हाथ-पैर, कान, नाकवाळे मनुष्य रूप की 
कथाओं से ही सन्तुष्ट होती है। इसलिए, प्राय. मनुष्याकार में ही वैज्ञानिक 
अर्थो की कल्पना की गई है । यह सव ससार कैसे वना और किसने बनाया, 
इत्यादि जिज्ञासा भी सबके हृदय मे स्वभावतया उठती है । कभी-कभी किसी-किसी 
पुरुष को ऐसी जिज्ञासाएँ शान्त न होने तक बड़े कष्ट का अनुभव होने 
लगता है । चित्त मे एक प्रकार का क्षोभ उठने लगता है, साथ ही वैज्ञानिक 
गम्भीर अर्थो को अशिक्षित या अर्धशिक्षित समाज नही समझ सकता । इसलिए, 
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उनको सरलता से समझा देने के लिए पुराणों मे भगवान्‌ व्यास ने एक प्रकार 
का चित्र यीचा कि क्षीरसमुद्र में घेपनाग पर भगवान्‌ विष्णु सोये हुए है, उनकी 
नाभि से एक कमल उत्पन्न होता है, उस फमल से चारो ओर मुखबाले एक 
पुरुपाकारधारी ब्रह्मा प्रादुर्भूत होते है । वे ब्रह्मा ही देव, असुर, मनुष्य, पशु, 
तिर्यक्‌ आदि सब प्राणियों की सृष्टि करते हैँ । इस चित्र का बहुत अंथ में आशय 
'पुराणो के क्रम शीर्षक में स्पप्ट कर चुके है । आगे भी यथावसर इसे स्पप्ट किया 
जायगा । किन्तु, वैज्ञानिक अर्थ पूर्णं रुप से यिना समझे भी इस चित्र मे वुद्धि- 
प्रवेश कर युवितयुवत कल्पना इसरो निकाली जा सकती है। जैसा कि सभी 
मनुष्य-प्राणियो की उत्पत्ति नाभि-कमल से ही होती है । गर्भाशय का स्थान 
नाभि के समीप ही है । सलिए, सबके उत्पादक मनुष्याकारधारी ब्रह्मा भी 
नाभि-कमल से ही उत्पन्न हुए वतलाये गये । साथ ही, भगवान्‌ विष्णु जो सबके 
पालक कहें जाते है, उनका क्षीरसागर मे सोना भी उचित ही है, क्योकि उत्पन्न 
होते ही पालन के लिए सव प्राणियों को दुग्ध की आवश्यकता होती है । और 
पालन करनेवाले भगवान्‌ विष्णु सब प्राणियों की माताओं के स्तनो में वालक के 
उत्पन्न होते ही दुग्ध भेज देते है । अनन्त प्राणियों को दुग्ध देने के लिए दुग्ध 

का समुद्र ही चाहिए, अन्यथा इतना दुग्ध कहाँ से मिले । साथ ही उनको खतरे 

से बचाने के लिए मुख्य खतरेवाले सपं को अपने नीचे दवाकर सोता भी पालन 

के लिए अत्यावश्यक है । इत्यादि अवान्तर कत्पनाओ से भी बहुत-से भर्धशिक्षितो 

के चित्त में जान्ति प्राप्त हो जाती है । पुर्ण शिक्षित पुरप तो इन सबका वैज्ञानिक 

अर्थ समझकर ही सन्तुष्ट होते है । उन वैज्ञानिक अर्थो के सकेत भी स्थान- 

स्थान पर पुराणो में ही दे दिये गये है, जिनका स्पष्टीकरण स्थान-स्थाव पर इस 

ग्रन्थ मे किया ही जायगा! 


मूल तत्त्व का विवरण भी सुष्टिप्रकरण के आरम्भ मे तो प्रायः वैज्ञानिक 
रूप मे ही सब पुराणो मे वर्णित हुआ है, किन्तु आगे कथाओं के प्रसङ्ग मे उस 
मूल तत्त्व के भी भिन्न-भिन्न आकार वतला दिये गये हे । वह मूलतत्त्व वस्तुत. 
नामरूप से विवक्षित है, किन्तु विना नाम के किसी वस्तु का विवरण कँसे किया 
जाय, इस आपत्ति से वचने के लिए आगे उत्पन्न हुए ससार के साथ उस मूल तत्त्व के 
जैसे-जैसे सम्बन्ध होते गये, उनके आधार पर उसके नाम भी कल्पित कर लिये गये । 
जैसा सम्पूर्ण जगत्‌ को वह वेष्टित किये रहता है, इसलिए उसे विष्णु शब्द से 
कहा गया । सव जगत्‌ उसमे निवास करता है और सब उसमे निवास करते है, 
इसलिए वासुदेव! शब्द से भी उसे कहा गया । और, वह सबके लिए कल्याण- 
कारक ही रहता है। मूलतत्त्व अपने उत्पन्न किये पदार्थो के लिए विद्वेषकर 
कैसे हो सकता है, इसलिए उसे शिव या शंकर भी नाम दिया गया । इन नामो 


१. सर्वत्रासौ समस्तञ्च वसत्यत्रेति वै थत । 
तेनासौ वासुदेवेति विद्वदूमि- परिपठ्यते ॥ ( विष्णुपुराण, अ० १, अ० २, उलो ० १२) 
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के साथ-साथ उनके भिन्न-भिन्न रूपों की भी कल्पना की गई। इससे भगवान्‌ 
व्यासदेव ने यह भी प्रयोजन निकाला कि उन नाम-रूपों के द्वारा उस मूलतत्त्व 
की उपासना भी की जा सके। हम लोग सभी ईइवर का (मूल तत्त्व का) 
ज्ञान प्राप्त करना चाहते हे । उस ज्ञात का फल यही है कि उसकी उपासना की 
जाय, अर्थात्‌ अपनी चित्तवृत्ति को उसमें लगाया जाय। किन्तु, चित्तवृत्ति विना नाम- 
रूप के नही लग सकती । हम संसारियों की ऐसी ही प्रकृति हो गई है कि विना 
नाम-रूप के पदार्थ को हम ध्यान में ही नहीं छा सकते । इसीलिए, नाम और 
रूप की भी कल्पना आवश्यक हई । शास्त्र में कहा है कि-- 
अचित्त्यस्याप्रेमयस्य निगुंणस्याशरीरिणः । 
उपासकानां सिद्धचर्थ ब्रह्मणो रुपकल्पना ॥ 
अर्थात्‌, सबका मूलतत्त्व परब्रह्म अचिन्त्य है, चित्त में नहीं आ सकता, अप्रमेय है 
अर्थात्‌ किसी प्रमाण की गति वहाँ नहीं हो सकती, क्योंकि वह निर्गुण है। 
गुणधर्म तो आगे उत्पन्न होनेवाले है। मूलतत्त्व में वे कहाँ से आयें। अतएव, 
उसका शरीर भी नहीं। किन्तु, विना रूप के चित्तवृत्ति लग नहीं सकती, इसलिए 
ब्रह्म की खूप-कल्पना की जाती है।' ब्रह्मणो रूपकल्पना' के दोनों प्रकार के 
अर्थं हो सकते है । त्रह्मण: यह षष्ठी विभक्ति कर्ता या कर्म दोनों में मानी 
जा सकती है। कर्ता में षष्ठी मानने पर इसका अर्थ होगा कि उपासकों की 
सिद्धि के लिए ब्रह्म अपने नाना रूप बनाता है और कर्मे में षष्ठी मानने पर 
अर्थ होगा कि उपासक लोग ही अपनी इष्टसिद्धि के लिए ब्रह्म के नाना रूप 
बनाते है । प्रथम अर्थ के अनुसार अवतारवाद प्रतिफलित होता है और द्वितीय 
अर्थं के अनुसार मूत्तिपूजा का बीज प्राप्त होता है। ये दोनो ही विषय पुराणो 
में विस्तार से प्रतिपादित है । अस्तु; यहाँ कहना यही है कि मूलतत्त्व की विष्णु, 
शिव आदि खूपो मे निरूपण करने से उपासना का कार्य भी बन गया और 
विज्ञानप्रेमियों के लिए उन आकारो का वैज्ञानिक रूप भी स्थान-स्थान पर 
प्रकट कर दिया गया । जैसा कि विष्णुपुराण में विष्णु की प्रतिमा को सर्व- 
जगत्‌ रूप बताया है, उसका विवरण हम अपनी पूर्वप्रकाशित पुस्तक 'वै० वि० 
और भा० स०' के पू० २२८ मे कर चुके है और भगवान्‌ शंकर की प्रतिमा मे 
जो गंगा, सर्प, विभूति आदि अन्तर्गत है, उनका विवरण भी उसी पुस्तक के 
अन्तिम भाग मे आ चुका है। उपास्य शक्ति का विवरण भी उक्त पुस्तक 
के 'शिवशक्ति' नामक प्रकरण मे बहुत कुछ आ गया है। शक्ति का विवरण 
यही आगे 'सृष्टिनिरूपण' मे विस्तार से करेंगे। और, गणेश की प्रतिमा का 
वैज्ञानिक रहस्य भी मुद्गल्पुराणादि मे वणित है। वह यथासम्भव इस पुस्तक 
मे किया जायगा । इन्ही पाँच रूपो मे (विष्णु, दिव, शक्ति, गणेश और सूर्य 
के रूप में) उपासना-मद्धति प्रचलित है । 
मूलतत्त्व के आगे भी सृष्टिप्रक्िया मे जो-जो तत्त्व आते है, उनका वर्णन 
भी पुराणो मे मनुष्याकारधारी चेतन के रूप मे किया ही गया है। जिससे कि 
९ 
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जनसाधारण वी वुद्धि मे अनायास बैठ सके । विज्ञानप्रेमियों के लिए स्थान- 
स्थान पर उनके वैज्ञानिक संकेत दे दिये है, जसा कि वायुपुराण में निदेश 
मिलता है-- 
प्राणो दक्षस्तु विज्ञेयः सङ्कल्पो मनुरुच्यते । 
अर्थात्‌, दक्ष प्राणरूप है और मनु संकल्प स्प है! इन वातो को हम 
सृष्टिप्रक्रिया में स्पष्ट करेंगें। श्रीभागवत में एक पुरञ्जन का आख्यान विस्तार 
से वर्णित हुआ है । पहले पुरञ्जन भीर उसकी स्त्री पुरञ्जनी का वर्णन ऐसे 
रूप में किया है कि आख्यान सुनते समय उसकी कल्पितता का आभास शरोता 
के मन में विलकूल नहीं आता, किन्तु अन्त में स्वयं ही स्पष्ट कर दिया है कि 
पुरञ्जन जीव है और उसकी स्त्री पुरञ्जनी बुद्धि इत्यादि । इससे पौराणिक 
सभी कल्पित चरित्नों पर एक प्रकार से प्रकाश टाल दिया कि इस प्रकार की 
कल्पना से पुराणों मे वहुतःसे चरित्र चित्रित है। हाँ, इतना अव्य है कि 
मृष्टिप्रकिया के सब तत्त्वो का विवरण आज उपलब्ध पुराणो में प्राप्त नही होता, 
इसलिए कई जगह अपनी बुद्धि या अटकर का ही सहारा लेना पडता है। 
पुराण-ग्रन्य आज पूरे हमें प्राप्त नही है। वहुत-से अश उनके कालवश लुप्त 
हो गये है । यह भी एक कारण सबके विवरण न मिलने का उपस्थित हुआ है। 
वेद मे भी मन्त्रो और ब्राह्मणो में ऐसी कल्पना के आधार पर रचे गये ह्पो 
का वर्णन मिलता है और कई एक आख्यान भी कल्पित रूप से प्राप्त होते है। 
निरुक्तकार भगवान्‌ यास्क ने दैवतकाण्ड के आरम्भ मे कई मन्वो के ऐसे 
खण्ड उपस्थित किये है, जिनमे देवताओं मे मनुष्यो के जैसे अगो का वर्णन है 
और ब्राह्मणों मे वामनावतार, मत्स्यावतार आदि की कथाएँ विस्तृत रूप से मिलती है 
जो पुराणो में भी प्राय. उनके अनुसार ही ले ली गई है । वेद यद्यपि यज्ञ 
का प्रतिपादन करते हूँ, किन्तु मनुष्यक्कत यञ्च प्रकृति के यज्ञ के आधार पर 
ही होते है, इसलिए मनुष्यक्ृत यजो के भिन्न-भिन्न अगो की उपपत्ति वताने के 
लिए प्राक्त यज्ञ का वह अग उनमे लिया गया है। विशेषकर शतपथब्राह्मण 
में ऐसे आख्यान वहुत है । उन ब्राह्मणो मे उन आख्यानो का रहस्य भी प्रायः 
खोळ दिया गया है । पुराणो में जो ब्राह्मणो के आख्यान लिये गये, उनका विवरण 
तो ब्राह्मणो के विवरण के अनुसार ही किया जायगा, इसमे सन्देह का कोई स्थान 
ही नही रहता । जो आख्यान ब्राह्मणो में नही मिळते, उनके विवरण मे ही 
कठिनता उपस्थित होती है । पूर्वापर सन्दर्भ देखकर या पुराणो मे ही कही उनका 
रहस्य मिळे, तो उसे देखकर उनका विवरण किया जायया । 
यह अवश्य स्मरण रहे कि पुराणो के सव आख्यान ही कल्पनामूलक नही हैं । 
वदा-वक्षानुचरित के वर्णन प्रायः यथार्थ रूप मे ही चित्रित है । वेदो मे भी 
ऐसे यथार्थ वृत्त वहुत-से मिलते हैं, जिन्हे काल्पनिक नही कहा जा सकता | 
इसका विवरण भी हम अपनी 'पुराणपारिजात' नाम की सस्कृत-पुस्तक मैं कर 
चुके हैं। यहाँ उनका वर्णन अग्रासंगिक समझकर नही किया जाता! दम 
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इस पुराणो की प्रक्रिया के निरूपण मे बहुत दूर चले आये । प्रस्तुत विषय भगवान्‌ 
व्यास के कार्यो का निरूपण था । वही प्रसग पुनः ग्रहण किया जाता है । 
आधुनिक शैली के कई एक प्रसिद्ध ऐतिहासिक विद्वान्‌ कृष्णद्वैपायन व्यास' 
और 'वादरायण व्यास” को पृथक्‌-पृथक्‌ व्यक्ति मानते है । उनके मतानुसार महा- 
भारतादि क्कष्णद्वैपायन व्यास की कृति है और ब्रह्मसूत्र को वे बादरायण व्यास की 
कृति ठहराते हें । इसपर हमारा इतना ही वक्तव्य है कि इस प्रकार का भेद 
मानने का कोई मूल भारतीय वाडमय के प्राचीन ग्रन्थों मे नही मिलता, न जाने 
यह भेद मानने की कल्पना आधुनिक ऐतिहासिको ने किस आधार पर उठाई है । 
एक ही व्यक्ति के भिन्न-भिन्न कारणो से अनेक नाम हो सकते हे, जैसा कि 
हम ऊपर लिख आये है कि इनका कृष्ण यह नाम मुख्य था। द्वीप मे पैदा होने के 
कारण हैपायन शब्द भी वासुदेवक्कष्ण आदि से भेद करने के लिए जोड़ दिया 
गया । इसी प्रकार, वदरीवन मे तपस्या करने के कारण वादरायण नाम भी 
प्रसिद्ध हुआ । जैमिनिसूत्र और वेदान्तसुत्रों मे बादरायण नाम ही उल्लिखित 
हुआ है, यह ठीक है; किन्तु पुराणादि से भी बादरायण नाम कही-कही पाया 
जाता है। जैसा कि-- 
आख्यानैश्‍चाप्युपाज्यानेर्गायाभिः कल्पशुद्धिभिः । 
पुराणसंहितां चक्रे भगवान्‌ बादरायण: ॥। 
यह पद्य कई पुराणों में मिळता है। और, भागवत में भी श्रीशुकदेवजी 
के लिए बादरायण और बादरायणि शब्द का प्रयोग उपलब्ध है । भित्न-भिच्च 
व्यक्ति होने का तो कोई आधार पुराने शास्त्रो मे हमे प्राप्त नही हुआ, इसलिए 
हम तो बादरायण और क्कृष्णद्वैपायन को एक ही व्यक्ति मानते है । 
इस प्रक्रिया से पुराणो का सगठन व्यासदेव ने किया है और जानने योग्य 
सब विद्याओ का संग्रह उनमे कर दिया है । भगवान्‌ व्यास ने पुराणो के अतिरिक्त 
एक महाग्रन्थ महाभारत की भी रचना की। यो तो, महाभारत मे भी सभी 
विद्याओं का -संग्रह है। उसके लिए उन्होने प्रतिज्ञा की है-- 
यदिहास्ति तदन्यत यन्नेहास्ति न तत्‌ क्वचित्‌ । 


अर्थात्‌, जो विद्या इसमे है, वही अन्यत्र भी मिलेगी; जो यहाँ नही है, वह कही 
नही है । किन्तु, इस ग्रन्थ को इतिहास की शैली से रचा है, इसलिए यह इतिहास 
ही कहलाता है । बहुत पुराने समय से आजतक के विदेशीय विद्वान्‌ भी इसकी 
महत्ता पर मुग्ध होते रहे और होते हे। यह भारतीय वाडमय-गगन का एक 
बहुत बडा देदीप्यमान नक्षत्र है, जिसकी प्रभा सर्वत्र फैली हुई है । 

दर्शनशास्त्रो मे भी व्यासदेव की अमूल्य देन है। सबसे अन्तिम दर्शन 
वेदान्त’ के सूत्र उन्ही ने रचे है, जिनमे सब दर्शनो की आलोचना की गई है 
और उपनिपदो के समझने के लिए तो वह एक कुजी है । इस युग के सबसे प्रसिद्ध 
आचार्यो ने उन सूत्रो पर भाष्य लिखे है और आज भारत मे प्रचलित सव 
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सम्प्रदाय इन्ही के आघार पर है. । यो, भारतीय साहित्य को अपने परिश्रम दारा 
व्यासदेव ने अत्युच्च गौरव के शिखर पर स्थापित किया है । वे एक आधिकारिक पुरुष 
माने जाते है । विशेष कार्यो के लिए अधिकार प्राप्त कर जौ पुरुष संसार में 
आते है और जवतक वह अधिकार पूरा न हो, तवतक स्थूल वा सूक्ष्म रूप में 
जगत्‌ में विचरते रहते हैं, उन्हे आधिकारिक पुग्प कहा जाता है । भगवान्‌ वेद- 
व्यास के अधिकार की सीमा बहुत छम्वी है । इस वैवस्वत मन्वन्तर के वाद जो 
सावणि मन्वन्तर होगा, उसमें भी ये सप्तपियो में एक होगे, इसलिए इन्हे चिरञ्जीवी 
कहा जाता है। इनके ही उपदेश से उनके पुत्र भगवान्‌ दुकदेव मुक्त हो गये, 
किन्तु अधिकारारूढ रहने के कारण स्वय इनकी अभी मुक्ति नही हुई है और 
बहुत समय तक नही होगी । अध्यात्म दृष्टि रखनेवाले अनेक उच्च श्रेणी के 
सज्जन आज भी सूक्ष्म रूप से इनका दर्शन प्राप्त करते है और वेद-विज्ञान की 
गुत्थी सुलझाने में इनसे सहायता लेते हैँ । 
भगवान्‌ व्यास, साहित्यिक क्षेत्र की भाँति, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों में भी 
एक प्रमुख नेता थे और इन दिगाओं में उनके कृतित्व बहुमूल्य हैं । 
उस युग में वेदाध्ययन का अधिकार केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इन 
नामो से प्रसिद्ध दिजमात्र को था। शूद्र और स्थ्री-वर्ग वेदाध्ययन में अधिकृत 
नही थे । ब्राह्मण आदि तीन वर्णो मे भी जिनका नियम समय पर या विधि- 
पूर्वक उपनयन-सस्कार न हुआ हो, वे वेदाध्ययन के अधिकार से वहिष्कृत कर 
दिये जाते थे । यह सामाजिक नियम समाज और व्यक्तियो के हित के लिए ही था, 
हेपमूलकता इस नियम में नही थी, जैसा कि आजकल समझा जाता है। 
गम्भीर विद्या आदि अशिक्षित या अर्घगिक्षित जनता के हाथ में दी जाय, तो 
वह उससे कोई लाभ नही उठा सकती । उसके समय की हानि तो होगी ही, बृद्धि 
पर अनुचित और अधिक दवाव पड़ने से वुद्धि के और अधिक विगड़ जाने का भी 
खतरा रहता है । वैसे ही, जैसे मन्दार्निवाला पुरुष अधिक दुर्जर अन्न नही पचा 
सकता, और ऐसा अन्न खा लेने पर लाभ के स्थान में अधिक हानि ही उठता है, 
अथवा जैसे दुर्वेल पुरुप यदि अधिक व्यायाम करने लगे, तो उसके शरीर की पुष्टि 
न होकर उलटे क्षीणता आने लगती है । इस प्रकार, अल्प वुद्धिवालो को गम्भीर 
विपयो के चिन्तन से वचाना भी उन्ही के हित में है, हेष का इसमें लेशमात्र 


भी स्थान नही । 
फिर भी, इस नियम का यह परिणाम तो हुआ ही कि जनता का एक बहुत 


बड़ा समुदाय ज्ञान से वचित रह गया । यह वात भगवान्‌ व्यास के अन्त.करण 
मॅ वहुत खटकती थी । गम्भीर ज्ञान को भी सरळ रूप देकर समस्त वर्गों में 
उसका अधिकाधिक प्रचार वह निरन्तर चाहते थे। इसी उद्देश्य से उन्होने महा” 
भारत और पुराणो की रचना में स्पष्ट लिखा है-- 

स्त्रीशूद्रविजवन्धूनां त्रयी न श्रुतिगोचरा । 

इति भारतमाख्यानं कृपया मुनिना कृतम्‌ ॥ 
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अर्थात्‌, स्त्री, शूद्र और यथाविधि उपनयन-सस्कार से रहित द्विज लोग वेद 
को पढ़-सुन नही सकते, इसलिए व्यास मुनि ने कृपा कर महाभारत की रचना 
की है। 

महाभारत और पुराण भी उन्होने ऐसे ही एक व्यक्ति को पढ़ाये, जो वेद 
का अधिकार नही रखता था । इससे भी उनका उद्देश्य स्पष्ट प्रकट हो जाता है 
कि वह वेद के अधिकार से शून्य जातियो मे भी ज्ञान का प्रसार चाहते थे और 
किसी-न-किसी तरह उन जातियों के योग्य व्यक्तियो को भी उचित सम्मान 
दिलाना' चाहते थे। उसका प्रतिफळ भी खूब प्रकट हुआ। सुत जाति के रोमहर्षण 
और उग्रश्रवा ने वह सम्मान पाया, जो बड़े-बड़े ब्राह्मणो को भी दुर्लभ था। 


विरोध का शमन 


इस प्रसग में यह भी विचारणीय है कि उस समय धामिक असहिष्णुता 
समाज में बढ रही थी । भिन्न-भिन्न दर्शनों के भिन्न-भिन्न मतों का प्रचार हो 
जाने से उनके अनुयायी अलग-अलग समूहो मे बह रहे थे तथा कमं, उपासना 
और ज्ञान भी जुदे-जुदे पन्थ बनकर समाज में भेद-भाव फैला रहे थे । ज्ञानी 
उपासको की निन्दा करते, उपासक कर्मकाण्डियों को छोटा समझते तथा कर्मकाण्डी 
और उपासक ज्ञानियो को ढोगी कहते थे। अति होने पर यह विभिन्नता भी 
समाज के लिए घातक सिद्ध होगी, यह खतरा भगवान्‌ वेदव्यास की गम्भीर दृष्टि 
से बचा नही था । इस खतरे को मिटाने का उन्होने ब्राह्मसूच और भगवद्गीता 
मे खूब प्रयत्न किया है। 

महाभारत-युद्ध मे भगवान्‌ कृष्ण का अर्जुन के प्रति जो गीतोपदेश था, 
उसे व्यासदेव ने ऐसा सजाकर महाभारत मे रखा है कि सम्पूर्ण वाडमय उससे 
देदीप्यमान हो गया । कर्म, उपासना और ज्ञान की ऐसी एक लड़ी बाँधी गई है 
कि उनके परस्पर विरोध का कोई स्थान ही नही रहता । सब एक सूत्र मे 
बँध गये है । 

इसी प्रकार, ब्रह्मसूच मे अपना अलग-अलग राग अलापचेवालो को ऐसी 
फटकार पी गई है कि भिन्नता लेकर वे खड़े ही नही हो सकते। व्यासजी का 
उद्देश्य यही था कि सब मार्ग एक सूत्र में बँधे रहे, परस्पर विरोधी रूप से कोई 
खड़ा न हो। 

कथन है कि उपनिषदो का जो तत्व-निरूपण है, वही परमार्थ है । केवळ 
शुष्क तके से अटकळ छगानेवारे दशेन-तत्त्व तक नही पहुँच सकते । 

व्यास भगवान्‌ ने धर्म के ऐसे अंगो पर भी विशेष जोर दिया है, जिनमें 
वर्ण-जाति का भेद रुकावट न डाळे, मनुष्य-मात्र का समान रूप से जिनपर 
अधिकार रहे । भगवद्भक्ति, नाम-सकीर्तच, तीर्थ, ब्रतोपवास आदि का ही विस्तृत 
सग्रह उन्होने पुराणो मे किया है। इन धर्मो मे कोई भी वर्ण-जाति का भेद- 
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भाव नहीं रहता । श्रद्धालु भनृष्य-मात्र उनका आचरण कर लाभ उठा सकता है । 
सच पूछिए, तो आज का हिन्दू-जाति का सगठन इन्ही पर निर्भर है। 

तीर्थो, मन्दिरो और ब्रतोत्सवों में ही समाज का प्रत्यक्ष रूप दृष्टि में आता हैं 
और इन्ही के आधार पर आज भी हिन्दू-संस्कृति टिकी हुई है । यह भगवान्‌ 
वेदव्यास की ही कृपा है। इन बातो का सूम विचार करने से स्पष्ट अनुमान 
होता है कि वह कितने बडे सामाजिक नेता थे, समाज-संगठन का कैसा वीज- 
वपन उन्होंने किया । यह बीज आज भी पुप्पित-फलित दशा में दृष्टिगोचर होता है । 

गाहित्य-क्षेत्र का इतना भार उठाते हुए भी उन्होने सामाजिक और राजनीतिक 
कार्यो के लिए सुदूर देशो का भ्रमण किया, जिसका वृत्तान्त पुराणो में पाया 
जाता है। यह भी पुराणो से सिद्ध होता हैं कि उनका एक मण्डल था, जहाँ 
कही धर्म या सस्कृति पर आधात मुनते, वे मण्डल-सहित वहाँ पहुंच जाया करते थे 
और यथासम्भव धर्म और संस्कृति की रक्षा के लिए प्रयत्न करते थे। ईरान 
आदि अन्यान्य देशो के इतिहासो से भी यह पता चला है कि व्यासजी समय-समय 
पर वहाँ भी पहुँचते थे तथा पुनर्जन्म आदि के सिद्धान्त वहाँ के छोगो को 
समझते थे । 

भारत में तो कदाचित्‌ ही ऐसा कोई पर्व-उत्सव हुआ हो, जहाँ व्यासदेव 
उपस्थित न रहे हो । समाज के नेता को भिन्न-भिन्न देशो का भ्रमण करना ही 
चाहिए । तभी वह समाज-संगठन में सफल हो सकता है। 


सत्य और न्याय का पक्ष-ग्रहण 

राजनीति के क्षेत्र में भी उनके कार्य अल्प नही हैं। उस युग में हस्तिनापुर 
का पुरुवंदायो का राज्य सबसे प्रतिष्ठित कहलाता था । इस राज्य की जब 
सन्तान के अभाव से दु्देशा उपस्थित हुई, तब व्यासदेव ने ही अपने प्रभाव से 
उसे पुन. प्रतिष्ठित किया । जरासंध आदि दुष्ट राजाओ को भी, जो औरो को 
उत्पीडित करते या संस्कृति का अध.पात करते थे, हस्तिनापुर-राज्य द्वारा दण्ड 
दिलाने का व्यासजी का ही आयोजन था। इसी के लिए उन्होनें राजसूय यन 
करने के लिए युधिष्ठिर को प्रोत्साहित किया था, जिससे कि दिग्विजय द्वारा 
दुष्ट राजा दवा दिये जायें। आगे चळकर जव इस राज्य में ही धृतराष्ट्र और 
पाण्डु के पुत्रों मे कलह छिड़ गया, तव उसे शान्त करने का व्यासदेव ने वहुत 
प्रयत्न किया । उनका वार-वार धृतराष्ट्र के पास जाना और उन्हें बहुत तरह 
समझाना महाभारत में खूब मिलता है । किन्तु, जब उन्होने इस कार्य में सफलता 
होती न देखी और यह समझ लिया कि दुर्योधन हटी है और धृतराष्ट्र पुत्र के 
वशा में है, तब उन्होने पाण्डवो को सहायता देकर उन्हें वल्वान्‌ वनाना और उनके 
दवारा दुर्योधनादि को दण्ड दिळाना उचित समझा । इसी उद्देश्य से वनवास-काछ म 
पाण्डवो के पास जाकर उन्होने अर्जुन को मन्त्रोपदेश दिया, तपस्या की विधि वताई 
और उन्हें हिमालय मे तप करने भेजा, जिससे अर्जुन को अतुल शक्ति प्राप्त हई 
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और वे महाभारत का सग्राम जीत सके । कुरुक्षेत्र के युद्धस्थल मे भी उनका 
वार-बार आना-जाना मिलता है । अभिमन्यु के वध से अत्यन्त सन्तप्त युधिष्ठिर 
को वह शान्ति देने गये थे । द्रोणाचार्य के वध के अनन्तर भी उनका सेना मे 
जाना और अर्जुन को बलरुद्रिय का उपदेश देना पाया जाता है। 
इतने भयंकर युद्धस्थल मे आवागमन किसी उम्र तपस्वी और राजनीति से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखनेवालो का ही हो सकता है। 
पाण्डवो के वाद भी परीक्षित और जनमेजय के काल तक व्यासदेव जाते- 
आते और उपदेश देते रहे थे। जनमेजय एक प्रसंग में अड़ गये थे कि आप-जैसे 
विज्ञ नेता के उपस्थित रहते भी महाभारत-युडध मे इतना जनसहार कयो हुआ, 
आपको उसे अवश्य रोकना चाहिए था । व्यासजी ने उत्तर दिया कि भाई, हमने 
बहुत प्रयत्न किया, किन्तु अवश्यम्भावी वस्तु को कोई नहीं टाळ सकता । उस समय 
ऐसा होना ही था; बह होकर ही रहा। 
जब जनमेजय ने बहुत हठ किया कि आप जैसे नेता तो हर तरह बुराई 
' टाल सकते है, भावी कोई वस्तु नही, यत्न से सव कुछ हो सकता है, तव व्यासजी ने 
वडे आवेश से कहा था कि वह तो जो होना था, सो हो गया, अब मै तुम्हे 
आगे का भविष्य बताता हूँ, तुम्ही पुरा बल छगाकर उसे टालने का यल करो । 
उस समय जो भविष्य व्यासदेव ने बताया, उसे बहुत यत्न करके भी जनमेजय 
टाल न सके | छ 
परलोक का चमत्कार 
व्यासदेव का परलोक-विद्या का भी चमत्कार महाभारत मे मिलता है। आज- 
कल भारत मे और विदेशों मे भी परलोक-विद्या की बहुत चर्चा है । परलोक-गत 
का आवाहन कर उनसे सन्देश लेने की बात तो बहुत जगह चलती है। ऐसे 
फोटो भी दिखाये जाते है, जो परलोक-गत जीवो के लिये गये है । किन्तु, महा- 
भारतोक्त चमत्कार उससे बहुत ही उच्च कोटि का है। 
धृतराष्ट्र तब वानप्रस्थ-आश्रम मे दीक्षित हो वन मे जा वसे थे। एक बार 
युधिष्ठिर आदि पाण्डव उनके दर्शन करने गये । ऋषिं-मण्डली भी वही इकट्ठी 
हो गई । वहाँ परलोक का प्रसंग छिडने पर सबने बड़ी उत्कण्ठा से व्यासदेव 
से प्रार्थना की कि यदि मृतजीव परलोक मे स्थित रहते है, तो हमारे जो प्रिय 
बन्धु-बान्धव युद्ध में मारे गये, उनका एक बार दर्शन तो करा दीजिए । बहूत 
आग्रह पर व्यासदेव ने यह प्रार्थना स्वीकार की और सायंकाळ उन्होने 
नदी के जल मे खडे होकर युद्ध मे मृतात्माओ का आवाहन किया और यह 
आदेश दिया कि केवल दर्शन ही नही, रावि-भर वे आपके साथ भी रह सकेंगे । 
ऐसी ही प्रत्यक्ष घटना हई । जो-जो अपने इष्ट-मित्र वान्धवो से मिळना चाहते थे, 
वे इष्ट-मित्र वान्धव उनके पास आये और सव प्रकार के आमोद-प्रमोद 
वाग्विलास करते हुए रात्रि-भर अपने इष्ट बान्धव के साथ रहे । प्रातः जव 


क 


व्र पुराण-परिशीलन 


व्यासजी ने उसी प्रकार नदी में खडे होकर उनका विसर्जन किया, तब वे अपने- 
अपने लोक में चले गये । इस प्रकार, सव विद्याओं में भगवान्‌ वेदव्यास का अलौकिक 
उत्कर्प है, यह उनके चरित्र का अति सक्षेप यहाँ बताया गया है । 


सृ्ि-प्रक्रिया 


सृष्टि के भेद 

पुराणों के जिन पाँच विपयो को हमने ऊपर के प्रकरण मे दिखलाया, उन 
पांचों मे सर्वप्रथम परिगणित सृष्टि ही मुख्य विषय है। पुराणों में इसे 'सगं' 
भी कहते है और सृष्टि! भी । नौ प्रकार की सृष्टि का वर्णन प्रायः सभी पुराण 
करते है । उदाहरणार्थ, पद्मपुराण के सृष्टिखण्ड के तृतीय अध्याय के ७६ से 
८१ तक के पद्य इस सम्वन्ध में अवलोकनीय है-- 

“ब्रह्मा की सृष्टि में सर्वप्रथम इस तत्त्व का आविर्भाव होता है। उसके, 
अनन्तर पच-तन्मात्राओ की सृष्टि होती है। इसी का नाम भूतसुष्टि भी है। 
इन्द्रिय-सम्बन्धी तृतीय सृष्टि की संज्ञा 'चैकारिक' है । यह सृष्टि प्रकृति से उत्पन्न 
हुई है । इसमें सबसे पहला स्थान वुद्धि का है । चौथी सृष्टि मुख्य सृष्टि कहलाती है । 
मुख्य स्थावरों को कहते है । पंचम सर्ग तिर्यक्‌ योनि का माना जाता है। 
छठा सर्ग ऊधध्वंख्रोता देवताओं का है । इसके बाद अर्वाक्‌त्रोताओ की सृष्टि 
मानुषी सृष्टि है । अष्टम सात्त्विक और तामस गुणो से परिपूर्ण अनुग्रह नाम की 
सृष्टि है । उपर्युक्त सुष्टियो मे पाँच तो वैकृत सृष्टियाँ है और तीन प्राकृत सृष्टियाँ है । 
इस प्रकार, ये आठ प्रकार की सूष्टियाँ है । एक नवम सृष्टि और मानी गई है, 
जो प्राकृत भी है और वैकृत भी । इसे कौमारसुष्टि कहते हूँ।” 


१, प्रथम महतः सगो द्वितीयो ब्रह्मणस्तु थः। 
तन्मात्राणा द्वितीयस्तु भूतसर्गो हि स स्मृतः ॥७६॥ 
वैकारिकस्ठृतीयस्ठु सर्गश्चैन्द्रियकः स्मरतः । 
इत्येष पराकृतः सर्गः सम्मूतो बुद्धिपूर्वकः ॥७७॥ 
सुख्यसर्गश्चतुर्थस्तु सुख्या वै स्थावराः स्मृताः । 
तिर्यकूत्रोतास्तु य. प्रोक्तास्तियेग्योन्य- स उच्यते ॥७८॥ 
ततोर्ध्बत्रोतसा षष्ठी देवसर्गस्तु स स्मृत 1 
ततोऽर्वाक्त्रोतसा सर्गः सप्तमः स तु मानुष ॥७९॥ 
अष्टमो्नुअद्दः सर्गः सात्तिकस्तामसस्तु यः । 
पञ्चैते वैकृताः सर्याः प्राकृतास्तु त्रय- स्वृताः ॥८०॥ 
प्रातो वैकृतश्चैव कौमारो नवम- स्मृतः! 


पत्ते तव समाख्याता नवसर्गा प्रजापतेः ॥८१॥ 
(पद्मपुराण, सृष्टिखण्ड, अध्याय २) 
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इसी प्रकार, विष्णुपुराण के अंश १, अध्याय ५ मे तथा और भी अनेक 
पुराणों में सृष्टि-भेदों का यह क्रम दिखलाया गया है । इस क्रम का तात्त्विक 
भाव यह है कि सृष्टि की प्रारम्भिक अवस्था तीन है--भ्रकृति, विकृति और 
मिश्र । साख्य-दर्शन में इसी का निरूपण इस प्रकार हुआ है कि सबकी मूल्भूता 
प्रकृति प्रारम्भ में एक है । उस प्रकृति की सात विक्कतियाँ है । उनको प्रकृति- 
विकृति कहा जाता है। इस नाम का तात्पर्य यह है कि प्रकृति शब्द का 
अर्थ है कारण । कारण वही होता है, जो कार्यो को उत्पन्न करे । उत्पन्न हुआ कार्य 
अन्य कार्यो को जन्म देता है, अतः वह कारण भी है, कार्य भी । यही वात 
प्रकृति-विकृति इस नाम के साथ भी है । जो मूल प्रकृति है, वह तो केवल 
कारण ही है । उसके आगे सात तत्त्व उत्पन्न हुए । इसलिए, वे विकृतिर्या हुई । 
परन्तु, इन सात तत्त्वों से आगे की १६ वस्तुओं का प्रादुर्भाव होता है, अतः 
उन सोलह की दृष्टि से ये सात प्रकृतियाँ हुई । इसलिए, इन सात को प्रकृति- 
विकृति कहा गया । आगे उत्पन्न होनेवाले सोलह तत्त्व किसी अन्य तत्त्व के 
उत्पादक नहीं, इसलिए केवलविकृति या विकार कहे जाते हैं। किसी के उत्पादक 
न होने से उनमें प्रकृतित्व नहीं है । पूर्वोक्त सात प्रकृति-विक्कतियों के नाम है-- 
महत्तत्व, अहंकार और पाँच तन्मात्राएँ । सोलह विकारों के नाम है---१० इन्द्रियाँ, १ मन 
और ५ महाभूत । इनके अतिरिक्त सांख्य एक पुरुष-तत्व को मानता है, जो न 
प्रकृति है और न विकृति । क्योंकि, वह न किसी को उत्पन्न करता है और 
न किसी से उत्पन्न होता है । इस प्रकार, सांख्य-दर्शन मे समस्त तत्त्वों के केवळ 
प्रकृति, प्रकृति-विकृति, केवलविक्कति तथा प्रकृति-विकृति दोनो से शून्य (पुरुष) 
ये चार वर्गीकरण किये गये है। पुराणों मे जो प्रकृति-सर्ग बतलाया गया है, 
अर्थात्‌ सर्वप्रथम जो प्रकृति की सृष्टि होना कहा गया है, उसमें साख्य-प्रक्रिया की 
मू प्रकृति और प्रकृति-विकृति--ये दोनो सम्मिलित है । विकृति शब्द से पंच 
महाभूत और इन्द्रियों के द्वारा उत्पन्न होनेवाला भ्राणिसग कहा जाता है । 
उसे 'वैकृतसर्ग' कहते है । यद्यपि आगे के अनुग्रह-सर्ग को भी प्रकृति-सर्ग कहना ही 
उचित है, परन्तु भूतों और इन्द्रियो के आधार पर ही तुष्टि, सिद्धि आदि 
अनुग्रहो की स्वरूप-सघटना होती है । इसलिए, अनुग्रह-सर्ग की साख्य की वेकृत- 
सृष्टि मे गणना की जाती है । जहाँ विक्ृति-सहित प्रकृति का कत्तृत्व दिखलाई 
देता है, उसे प्रकृति और विकृति का मिश्रण समझना चाहिए। इन सभी सुष्टियो 
में महत्तत्त्व का सर्जन सर्वप्रथम होता है । इसकी संज्ञा ब्रह्मसगं भी है । विष्णु- 
पुराण में कहा गया है कि अविद्या-सर्ग भी इसी सर्गे के अन्तर्गत है । दूसरा 
भूत-सर्ग है । तीसरा तन्मात्राओ का सर्ग है। ये तीन प्राकृत सर्ग हुए । इसके 
वाद प्राणियो की सृष्टि होती है । ये उत्पन्न होनेवाळे प्राणी वृक्ष, पशु, देव और 
मनुष्य है । यहाँ इतनी विशेषता है कि पुराणो मे वृक्षो की उत्पत्ति को भी 
प्राणिसर्ग माना है । वर्तमान वैज्ञानिक युग के प्रारम्भिक विज्ञानवेत्ता वृक्षलतादि 
प्राणःशक्ति के संचरण को अपने यन्त्रो की सहायता से पहचानने मे समर्थ 
१० 
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ie हो सके थे । इसीलिए, उन्होने वृक्षलतादि मे प्राणियों के-मे व्यवहार का वर्णन 
3 पुराण-साहित्य के कथानको को कपोल-कल्पित सिद्ध करने का प्रयास 
क्रिया था । परन्तु, स्वर्गीय श्रीजगदीणचन्ट्रबसु ने अपने नवीन यान्त्रिक अन्वेपणो 
से वृक्षो में होनेवालो मनुष्यो की-सी अनुभूति-क्रिया को, उनके अवयवो के 
सकोच और विस्तार को मिद्ध कर दिया । यह पुराण-वि्ञान की बहुत बड़ी 
विजय है । यहाँ हम यह कहना भी अप्रासङ्गिक नही समझते कि वर्तमान 'साइन्म' 
के निप्कर्पो से अनेक वैदिक सिद्धान्तो का विरोध प्रारम्भिक समय मे प्रतीत हुआ है । 
उन्ही के आधार पर कुछ विद्वान्‌ भारतीय वाडमय के तत्त्वो को निराधार 
समझने और कहने लगे थे । परन्तु, सत्य कभी ढो नही हो मकते। ऋषियो 
का दर्णन सत्य-दर्गन है । विज्ञान का अन्वेषण जत्र आगे वढा, तव उसकी कमी 
दूर हुई, और वह भी उसी निप्कर्ष पर पहुँचा, जो कि आर्य-ऋषियों का निष्कर्ष था । 
इसके कुछ निदर्यन हमने वैदिक विज्ञान और भारतीय-सस्कृति' नामव 
अपनी पुस्तक में दिये है । 
हमने ऊपर पुराणो मे प्रतिपादित तीन प्रक्ृति-सर्ग बतलाये । उसके वाद 
वृक्ष, पशु, देव और मनुष्य--ये चार तथा एक अनुग्रह-मर्ग, जिसके सात्त्विक और 
तामस दो भेद है, ये मिलाकर पाँच वैकृत सर्ग हुए । कौमार सर्ग प्राकृत-बैक्ृत 
कहलाता है । इस कौमार सगै का निरूपण आगे यथास्थान होगा । यो सृष्टि के 
नौ विभाग अनेक पुराणो में मिळते है । श्रीमद्भागवत (स्कन्ध ३, अ० १०) 
में उपर्युक्त सुष्टि-विभाग से कुछ विलक्षणता है ! वहाँ ६ प्राकृत सर्गो की गणना 
की गई हैं, जिनके नाम है--१ महान्‌, २ अहकार, ३ भूत, ४, इन्द्रिय, 
५. देव और ६. तम । आगे ३ वैकृत सर्ग, जिसको मुख्य सर्ग भी कहा है, 
इस प्रकार हूँ--१. वृक्ष, २. तिर्यक्‌ और ३ मनुष्य । कुछ मिलाकर नौ प्रकार 
की सृष्टि हो जाती है। प्रकृति और विकृति दोनो के मिश्रण से वने हुए कौमार 
सर्ग की भी गणना कर देने पर सृप्टि-भेदो की संख्या १० हो जाती है । इनके 
अन्य अवान्तर विभागो का भी निरूपण उक्त सन्दर्भ में भागवत में आया है । 
श्रीवल्लभाचार्यजी के अनुगामी गोस्वामी पुरुपोत्तमजी ने '्रस्थान-रत्नाकर' 
में सुप्टि-भेदो की प्रकारान्तर से गणना की है । उन्होने प्रारम्भ में सृष्टि तीन 
प्रकार की मानी है--१. कारण, २ कार्यं और ३. स्वरूप। स्वरूप दो 
प्रकार का है--१ ब्रह्म का रूप और २. उसकी इच्छा । कारण-सृप्टि 
सच्चिदानन्द का अविर्भाव है 1 उसके अनन्तर मत्ता के १ प्राण, २. लोक, 
३. देव और ४. भूत, ये अन हैं । चेतना के १ जीव और २ अन्त- 
र्यामी--ये डो अश है । नाम और रूप, ये कार्य की दो अवान्तर सृप्टियाँ हुँ 1 
इन सवको मिलाकर ६ प्रकार की सुप्टि भागवत के आधार पर उक्त 
ग्रन्थ में आई है! 
हमारे पूज्य गुरुवर श्रीविद्यावाचस्पतिजी ने वेद, यन, प्रजा, लोक और 
धर्म--इन पाँच ज्ञप्टव्य पदार्थो की दृष्टि से सृष्टि के पाँच विभाग अपने ग्रन्थो 
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में किये है । वे भूतसृष्टि को लोकसृष्टि के ही अन्तर्गत मानते हे । इससे सिद्ध 
हुआ कि वर्गीकरणों की यह प्रक्रिया वक्ताओ की इच्छा के अनुसार अनेक प्रकार 
से हो सकती है। वर्गीकरण, ग्रन्थ-निर्माण के सौकर्यं के लिए हुआ करता है । 
उनमे कोई विपयगत विरोध नही है । इसी आधार पर सृष्टिवर्गो के उपर्युक्त 
क्रमभेदों मे सृष्टि का वर्णन ही मुख्य है । हमे भी इस सारभूत ग्रन्थ मे आगे 
सृष्टि का विवरण प्रस्तुत करना है । अत', विषय-प्रतिपादन की सुकरता और 
सुगमता के लिए हम भी निम्नलिखित वर्गीकरण कर लेते है । 

१. आदिसुष्टि--मूल तत्त्व से आरम्भ कर दक्षपर्यन्त सृष्टि इस विभाग के 
अन्तगंत्त होगी । पुराणो मे मिलता है कि दक्ष के बाद की सृष्टि मैथुनी सृष्टि कहलाती है 
और पूर्वे की मानसी सृष्टि । मानसी सृष्टि का अभिप्राय है कि केवल एक तत्त्व 
का ही विकास जहाँ वणित हो और दो तत्त्वो के योग से होनेवाली सृष्टि मैथुनी सृष्टि 
कही जाती है । मिथुन नाम दो के सयोग का ही है । 

२. लोकसृष्टि या भूतसृष्टि--इसमे स्वयम्भू, प्ररमेष्ठी, सूर्य, चन्द्रमा और 
पृ"वी इन पाँचो मण्डलो की सृष्टि का विवरण होगा । श्रीविद्यावाचस्पतिजी ने 
इसे ही भूतसृष्टि माना है । पुराणो के हारा इस मत की भी पुष्टि की जायगी । 
इन पाँचो मण्डलो का संक्षिप्त निर्देश पूर्व पुस्तक 'बै० वि० और भा० संस्कृति" 
मे हो चुका है। किन्तु, यहाँ उनके उत्पन्न होने की प्रक्रिया स्पष्ट रूप से बताई 
जायगी । 

३. प्राणिसृष्टि--इसमें देव, पितु, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि प्राणियों की 
सृष्टि का विवरण होगा । जो रुद्र-सुष्टि पुराणो मे वर्णित है, उसका भी विवरण 
इसी विभाग के अन्तर्गत किया जायगा; उसे ही पुराणो मे कौमार सगै कहा 
गया है। 

४ आध्यात्म सूष्टि--जिसे पुराणो मे अनुग्रह-सर्ग नाम से कहा गया है। 
इन चार भागो मे ही हम सृष्टि का सक्षिप्त विवरण करेगे। इन सभी 
सृष्टियो का तात्त्विक विवरण मूल रूप मे श्रुतियो मे ही है। अन्य शास्त्रों मे 
श्रुति के आधार पर ही इसका विस्तार है । परोक्ष तत्त्वो के सम्बन्ध मे यदि श्रुति 
को प्रमाण न माने, तो अन्य शास्त्रों में किस आधार पर उन मतो का प्रतिपादन 
माना जाय ? परन्तु, यज्ञकर्म के अद्ध के रूप तथा यज्ञ की प्रशसा के रूप मे इन 
सुष्टियो का यत्र-तत्र ब्राह्मणो मे प्रतिपादन है । अत , क्रमिक सूष्टि-विवरण वहाँ सुलभ 
नही । उपनिषदों मे यद्यपि भूतसुष्टि और घ्राणिसूष्टि का प्रसगायत वर्णन है, 

. परन्तु अत्यन्त सक्षिप्त। कारण स्पष्ट है कि आत्मतत्त्वविवेचन ही उपनिषदो का 
मुख्य विषय है । सृष्टि आदि विषयो की तो वहाँ प्रसगागत चर्चा-मात्र है । 
मन्त्रभाग के कुछ नासदीयादि सुक्त तथा कुछ मन्त्र अन्यत्र भी सृष्टि के प्रति- 
पादक है । परन्तु, वह भी अत्यन्त सक्षिप्त है। दशनो में केवळ आदिसुष्टि, 
भूतसूष्टि और धर्मसूष्टि के कुछ अशो का विवरण मिलता है । खोक-लोकान्तरो _ 
के प्रादुर्भाव की तथा अनन्तानन्त घ्राणियो के प्रादुर्भाव की प्रक्रिया वहाँ नही बतलाई 
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गई । मनुस्मृति के प्रथम अध्याय में भगवान्‌ मनु ने अत्यन्त सक्षेप से छोकसृष्टि 
और प्राणिसृष्टि का विवरण प्रस्तुत किया है। 'तन्त्रयामलू' आदि ग्रन्थों में 
सृष्टि का विवरण है, परन्तु उनका प्रधान प्रतिपाद्य विषय उपासना है और सृष्टि 
का जो विवरण है, वह उसके अग के रूप में है। इस प्रकार, सृष्टि का विवरण 
सभी शास्त्रों में प्रसगागत आया है, परन्तु सृष्टि का उपक्रम से उपसहार तक 
क्रमवद्ध विस्तृत वर्णन हमें पुराणो मे ही देखने को मिळता है, इसमें कोई सन्देह, 
नही । हमे यहाँ विचारको के समक्ष भारतीय सृष्टि-प्रक्रिया का निरुपण करना हैं, 
अतः सबसे पहली आदिसृष्टि के विषय मे जो उसके स्वरूप और भेद-प्रतिपादक 
विचार है, उन्हे संक्षेप से उपस्थित किया जाता है। 
भारतीय शास्त्रो की आलोचना करने से यह वात स्पष्ट हो जाती है कि 

हमारे भिन्न-भिन्न शास्त्रो में शब्दभेद है, विपय-विरोध नही है । हमारा यह 
दिखलाने का प्रयास होगा कि सृष्टि के विपय में वेदशास्त्र और पुराणो में जो 
सृप्टि-विवरण है, उसमे एक क्रमिक समन्वय की प्रक्रिया अपनाई गई है। महा- 
प्रभु वल्लभाचायंजी का, सृष्टि का यह सिद्धान्त प्रारम्भ मे ही ध्यान मे ले लेना 
चाहिए कि-- 

अनित्ये जननं नित्ये परिच्छिन्ने समागमः । 

नित्या परिच्छिन्नतनी आकद्य॑ चेति सा त्रिधा ॥ 


अर्थात्‌, जो तत्त्व नित्य है तथा अन्य से अपरिच्छिन्न हैं, अर्थात्‌ व्यापक है, 
उनकी सूष्टि का अर्थ है, उनका प्रादुर्भाव या उनका प्रकट होना । जो तत्त्व नित्य 
और परिच्छिन्न हे, उनकी सृष्टि का अर्थ होता है, उनका आपस मे संयोग | जो 
पदार्थ अनित्य है, उनकी सृष्टि का अर्थ है, उनकी उत्पत्ति । यद्यपि साख्यसम्मत 
सत्कार्यवादसिद्धान्त मे उत्पत्ति और आविर्भाव वस्तुत. पृथक्‌-पृथक्‌ नही है, परन्तु 
व्यावहारिक गब्द-प्रयोग मे उसे उत्पत्ति ही कहा जाता है। इसीलिए, आचारं ने 
उसका पृथक्‌ निरूपण किया है । सृष्टि-प्रकरण मे जहाँ-जहाँ सृष्टि, सर्गे आदि 
शब्द आये है, उनका इसी रीति से अर्थ करना उचित होगा । सृष्टि पुराणो का 
प्रधान प्रतिपाद्य विपय है, इसलिए सृष्टि का विवरण प्राय" सभी पुराणो में 
प्राप्त होता है । ग्रन्थ-विस्तार के भय से हम यहाँ सभी पुराणो के उद्धरण नही 
देगें । विष्णुपुराण का सृष्टि-विवरण अधिक स्पष्ट है, अत. उसे ही आधार 
बनाकर हम यहाँ आदिसृप्टि-निलूपण मे प्रवृत्त होते है । अंश-विशेषो में जिन 
अन्य पुराणो में भेद है, उनका सकेत भी यथासम्भव दिया जायगा । 


आदियृष्टि 
विष्णुपुराण, अश १, अध्याय २ मे आदिसृष्टि के विवरण मे कहा गया है 


कि--- 
सबसे पर, परमात्मा है । वह रूप, वर्ण, आदि के निर्देश से तथा विभिन्न 


अवस्थाओ से रहित ऐसा एक आदिभूत तत्त्व है, जो सर्वत्र संस्थित होने के 
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कारण वासुदेव कहलाता है। वह यद्यपि ताम-रूप से विवर्जित है; नाम और 
रूप सब आगे प्रकट होगे। अभी तक उसका न कोई नाम है, न कोई रूप या 
आकार, तथापि विना नाम के व्यवहार नही चल सकता, इसलिए ब्रह्म 
नाम से उसका व्यवहार श्रृति-स्मृतियो में किया जाता है। उसमे जन्म, वृद्धि, 
परिणाम, क्षय, विनाश आदि विकार नहीं होते । उसके विपय मे केवळ 
है! इतना ही कहा जा सकता है। और, कोई गुणधर्मादि विशेषण उसके लिए नही 
दिये जा सकते । इसका कोई पदार्थ न होने से कोई मल भी उसमे नही कहा 
जा सकता । अत्यन्त स्वच्छ उसे कह सकते है। 
श्रुति मे जो मूल तत्त्व का वर्णन आता है वहाँ यह कहा गया है कि सदेव 
सोम्येद्मत्र आसीत्‌, एकमेवाद्वितीयम्‌ (छान्दोग्य उप०, प्रपा० ७, ख० २, सन्त्र १)। 
अर्थात्‌, वह केवल सद्रूप एक ही था । दूसरा कोई नही था। यहाँ 'एकम्‌” 
एव 'अह्वितीयम्‌' इन विशेषणो से तीनो भेदो का अभाव उस मूलतत्त्व में 
बताया गया है । भेद तीन प्रकार का होता है--(१) सजातीय भेद (२) विजातीय 
भेद और (३) स्वगत भेद । जैसा कि आपके सामने कोई एक गौ खड़ी है, उसे 
आप तीनो भेदो की दृष्टि रखकर देखते है । उसकी सजातीय अन्य गौओ से 
वह भिन्न है, यह सजातीय भेद हुआ। और, उसके विजातीय अश्व, पुरुष 
आदि से भी वह भिन्न है, यह विजातीय भेद हुआ और जब उसके अङ्गो पर 
पहचान के लिए दृष्टि डाली जायगी, तव पैर, गळा, शिर आदि सवका परस्पर 
भेद प्रतीत होगा । यह गौ मे स्वगत भेद कहलाता है। यह तीनो प्रकार का 
ही भेद उस मूलतत्त्व में नही है। इसका अभिप्राय यह हुआ कि न तो कोई 
दुसरा मूल तत्त्व ही है, जिससे उसमे सजातीय भेद कहलाता और न कोई उससे 
विलक्षण दूसरा तत्त्व है, जिसका विजातीय भेद उसमें माना जा सके एवं वह 
सावयव भी नही है, जिससे कि एक अवयव का भेद दूसरे अवयव मे माना जाय । 
इसी प्रकार के तीनो भेदो का अभाव पुराणो मे भी भिन्न-भिन्न विशेषणों से बताया 
गया है। इससे 'एकं स्वरूपम्‌’ से सजातीय भेद का अभाव बताया और हेया- 
भावात्‌ च निर्मलम्‌’ इस विशेषण से विजातीय भेद का अभाव बताया और 
वृद्धिक्षय का अभाव बताने से उसे निरवयव भी कहा गया । इससे सिद्ध है कि 
वेद और पुराण की प्रक्रिया एक ही है। वेदतत्त्वरूप परमात्मा सृष्टि के समय चार 
रूप धारण करता है--पुरुष, अव्यक्त, काळ और व्यक्त (दृश्यमान जगत्‌) । 
इस मूल पुरुष की आनन्दरूपता का विवरण कई युक्तियो से हम अपनी 
पुस्तक “वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति” (पू० ८१) मे कर चुके है और 
उसके रूपो मे से अव्यय, अक्षर और क्षर नाम के तीनो पुरुषो का भी विवरण उस 
पुस्तक मे विस्तार से किया जा चुका है । इनकी पुनरक्ति यहाँ नही की जायगी । 


२. सर्वत्रासौ समस्तश्च वसत्यत्रैव वै यत- । 
ततः स वासुदेवेति विद्वदूसिः परिपठ्यते ॥ (अ० १, अ० २, इलो० १२) 


Ne पुराण-परिशोलन 
शक्ति-निरूपण 


दुसरा रूप जो अव्यवत बताया है, उसे ही प्रकृति नामसे भी कहा जाता है। 
वह प्रकृति पुश्प की शक्ति दै । आगे विष्णुपुराण के द्वितीय अध्याय में नाम- 
मात्र से सव सृष्टि का वर्णन कर नृतीयाध्याय के प्रारम्भ मे ही मैत्रेय (श्रोता) 
का यह अब्न है कि जिस प्रकार का मूलतत्त्व का वर्णन किया गया, वैसे मूलतत्त्व- 
इप ब्रह्म से सृष्टि किस प्रकार हो सकती है ?१ सुप्टि होने का अर्थ तो है विकार 
होना, क्योकि सृष्टि के सव पदार्थ एक-दूसरे के विकार-हूप देखे जाते है, जैसा 
कि दूध का विकार दही-ल्प से प्रकट होना है । एक ही वृक्ष से फल, पुष्प आदि 
कई प्रकार के विकार प्रकट होते है, जिसमे कोई विकार ही नही होता, उससे 
नये-नये पदार्थ कैसे पैदा होगे ?' इसका उत्तर वक्ता पराशर ऋणि ने यह दिया 
कि प्रत्येक पदार्थ में एक प्रकार की गक्ति होती है, जैसे कि अग्नि मे जलाने की 
शक्ति है, वंसे ही मूल रूप परब्रह्म मे भी सृष्टि, पालन और सहार की गक्तियाँ हैँ । 
इन शक्तियो का कार्य देखकर ही नान होता है । कार्य देखने के पूर्व किस पदार्थ 
मे क्या-क्या शक्ति है, यह कोई नही पहचान सकता । हम मार्ग में चलते है, 
उस समय कई प्रकार की घासे हमारे सामने आती है, किन्तु उनमें क्या- 
क्या गक्ति है, यह उन घासो के दशंन-मात्र से हमे नही प्रतीत होता । जव उनमें 
से ही वेध के प्रयोग से कई रोगियों को अच्छा होता हुआ देखें या उनसे वनाई 
हुई रस्सी से जन्तुओ का वन्धन देखें, तभी यह प्रतीत होता है कि इसमें ऐसी 
शक्ति थी । इसी प्रकार, यह शक्ति शक्तिमान्‌ से भिन्न है या अभिन्न, यह भी नही 
कहा जा सकता | यदि भिन्न हो, तव तो उस घास से अन्यत्र भी उसकी सत्ता 
कभी मिलती चाहिए, किन्तु ऐसा कभी नही होता और यदि घास-रूप ही वह 
शक्ति है, तो जव हमने घास देखी, तभी उसका भी ज्ञान हो जाना चाहिए था, 
किन्तु कहा जा चुका है कि विना कार्य देखे उस शक्ति का जान नही होता । 
यह दूसरी वात है कि जिन्होंने कई वार उसके कार्य देखे है, उन्हें दर्शन-मात्र से ही 
उन कार्यो का स्मरण हो आये; किन्तु प्रथम दर्शन के समय में कोई भी उसकी 
चक्तियो को नही पहचान सकता । यदि घास और शक्ति एक ही होती, तो 
देखने से जैसे घास का जान हुआ, वैसे ही शक्तियो का भी ज्ञान हो जाता! 
इस प्रकार, शक्तिमान्‌ से शक्ति का भेद है या अभेद, यह स्पष्ट नही कहा जा 
सकता । सुतराम, उन शक्तियो को अनिर्वचनीय कहना पड़ता है । अनिर्वचनीय 
बन्द का अर्थ यही है कि जो तत्त्व स्पष्ट रूप से न कहा जा सके । मूल ब्लोक 
मे इसका उदाहरण दिया है कि जैसे अग्नि में गरमी या जलाने की शक्ति । 


१, निर्युणस्याप्रमेयस्य झुद्धस्याप्यमळात्मन ! 
कथ मसर्गादिकतु ल नणोऽस्युपयम्यत ॥ 
२, शक्तयः मर्वमावानामचिन्त्यज्ञानगोउराः । 
चत्रोऽतो ब्रह्मणस्तास्तु सर्गाचाः भावशक्तयः ॥ 
अवन्ति तपता श्रेष्ठ पावकस्य यथोष्णता ॥ 
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इस अनिर्वचनीय शक्ति की पृथक्‌ रूप से गणना नही होती, इसीलिए मूलतत्त्व 
एक ही है, इस श्रुति के सिद्धान्त मे कोई वाधा नही आती । अग्नि को देखकर 
यहाँ 'अग्नि और उष्णता' नाम के दो पदार्थ है, ऐसा कोई नही कहता, अपितु 
अग्नि की सत्ता मे ही उसकी शक्ति की सत्ता भी अन्तगेत हो जाती है। जहाँ 
सत्ता का भेद हो, वही 'दैत', अर्थात्‌ भेट-व्यवहार होता है । जहाँ एक ही सत्ता क्रम 
से अनेक पदार्थों मे अनुगत होती जाय, वहाँ भेद-व्यवहार नही होता । इस कारण 
मूळ तत्त्व को श्रुति, स्मृति आदि मे एक ही कहा जाता है और इस शक्ति को 
श्रुति या पुराणो में माया शब्द से कहा गया है। माया शब्द का मुख्य अथ 
होता है कि 'मा', अर्थात्‌ मिति--परिच्छेद ( 110116 ) करनेवाली । मूल तत्त्व 
अनन्त अपरिच्छिन्न सर्वव्यापक है, किन्तु यह शक्ति उसे परिच्छिन्न रूप मे दिखा 
देती है। वस्तुत', मूलतत्त्व अपरिच्छिन्न ही रहता है, किन्तु उसमें शक्ति के द्वारा 
परिच्छेद-सा दीखने लगता है। जिस प्रकार अनन्त रूप आकाश मे हम अपना 
मकान या उनका समूह-रूप ग्राम या तगर वना लेते है, तो हमारे मकान, ग्राम 
या नगर का आकाश उस अनन्त आकाश से विभिन्न-सा दिखाई देने लगता है, 
इसी प्रकार का परिच्छेद यह शक्ति मूलतत्त्व में दिखाई देती है और जिसकी कोई भी 
सत्ता नही, उसे दिखा देने के कारण माया शब्द का इन्द्रजाल आदि मे भी प्रयोग 
कर दिया जाता है। 
श्रीभागवत मे तृतीय स्कन्ध के पचम अध्याय मे विदुर और मैत्रेय के 
सवाद मे प्रश्नोत्तर द्वारा इस शबित के विवरण पर अधिक प्रकाश डाला गया है। 
वहाँ विदुर का प्रश्‍न है कि भगवान्‌ की शक्ति मानने पर भी अविकृत मूल तत्त्व 
से सृष्टि का वनचा समझ में नही आ सकता । प्रथम तो प्रश्‍न यही उठता है, 
जब परब्रह्म रूप मूलतत्त्व निविकार और निष्काम है, तब वह सृष्टि बनाता ही 
क्यों है । दर्शनशास्त्रो में इसका उत्तर दिया जाता है कि सृष्टि, प्रलय आदिं 
परब्रह्म के विनोद-मात्र है । हमे ये कार्यं बहुत भारी मालूम होते है, किन्तु 
. अनन्त शक्ति परब्रह्म के लिए यह एक खेलू-सा ही है। जैसे एक बालक कई 
प्रकार के खिलौने बनाया करता है, वैसे परब्रह्म अनन्त सृष्टि भी कर देता है । 
अथवा जैसे कोई बड़ा रईस अपने हाथ में एक पुष्प लेकर अँगुलियो से उसे 
घुमाता रहता है, उसमे किसी को प्रयोजन जानने की इच्छा नही होती, वैसे 
सूष्टि आदि परब्रह्म के विनोद-मात्र है; किन्तु यह दर्शनों का उत्तर भी यहाँ पूरा 
नहीं बैठता । बालक भिन्न-भिन्न खिलौने बनाता है या खेल खेळता है, वह इसलिए 
कि उसके मन में चचलता है। उस चचल मन की प्रेरणा से उससे ये काम 
हुआ करते है । रईस यदि पुष्प घुमाता है, तो उसके मन मे भी बैठे-बैठे एक 
प्रकार की अरुचि-सी हो जाती है। उसे हटाने के लिए ही बह ऐसे विनोद करता है, 
किन्तु परब्रह्म में तो बालक की-सी चचलता या रईस की-सी अरुचि नही 


कही जा सकती । वह तो नित्य शान्त और आनन्द-स्वरूप एवं नित्य तृप्त है । 
फिर, उसकी सृष्टि बनाने में प्रवृत्ति ही क्यो हुई ? 


८० पुराण-परिशौलन 


कई दर्शनकार यह भी उत्तर देते है कि जिस प्रकार एक राजा 
अपनी प्रजा के पुरुषों पर निग्रह-अनूग्रह करता रहता है, अर्थात्‌ अपराधियों 
को दण्ड और सदाचारियों को पारितोषिक देता रहता है, उसी 
प्रकार परमेश्‍वर भी अपनी सव प्रजा को अपने कर्मफलों का भोग कराने 
के लिए सृष्टि करता है, किन्तु यह भी उत्तर ठीक नही उतरता । राजा 
अपनी प्रजा पर सदा ही प्रभुत्व बनाये रखना चाहता है, इसीलिए अपनी 
सुव्यवस्था वताने को उसे निग्रह-अनुद्ह करने पड़ते है। किन्तु, परब्रह्म 
तो निष्काम है, उसे अपनी प्रजा पर शासन बनाये रखने की भी कोई 
इच्छा नही, फिर वह निग्रह-अनुग्रह भी क्यों करे ? कदाचित्‌ कहे कि 
कृपावश ऐसा करता है, तो यह भी नही वन सकता। किसी दुःखी का दु.ख 
हटाने की प्रवृत्ति ही कृपा है। जव सृष्टि के पहले किसी प्राणी को दुःख या 
सुख है ही नही, तव उसके हटाने की प्रवृत्ति भी क्‍यों होगी ? इस प्रकार सृष्टि, 
प्रलय आदि करने का कोई भी प्रयोजन समझ में नहीं भाता । इसके अतिरिक्त 
जिस शक्ति को परब्रह्वा मे मायारूपा आप मानते है, उस शक्ति के साथ परब्रह्म का 
क्या सम्वन्ध है, यह भी वृद्धि मे नहीं बैठता । आधार-आधेय भाव या तादात्म्य 
दो ही प्रकार के सम्वन्ध सम्भव हो सकते है, अर्थात्‌ या तो यह मानिए कि ब्रह्म 
में वह शक्ति रहती है अथवा उल्टे रूप मे मानिए कि शवित में ब्रह्म रहता है 
अथवा यो मानिए कि शक्ति और ब्रह्म एक ही है; किसी भी तरह वात बन 
नही सकती । परब्रह्म को जव अपरिच्छिन्न कहा जाता है, अर्थात्‌ कोई देश-काल 
उससे रहित नही, तव शक्ति को रहने का स्थान ही कहाँ मिलेगा और उल्टी बात 
तो चन ही नही सकती; क्योकि छोटी वस्तु वडी मे रह सकती है। सर्वत्र रहनेवाला 
व्यापक ब्रह्म परिच्छिन्न गक्ति मे रह ही कैसे सकता है ? तादात्म्य, अर्थात्‌ दोनो एक ही है, 
यह वात भी नहीं बनती; क्योकि दोनो के स्वभाव अत्यन्त विरुद्ध बताये जाते है । 
ब्रह्म चेतन है, शक्ति जड है । वह उसी की चेतनता से चेतन प्रतीत होती है । ब्रह्म 
अपरिच्छिन्न है, शक्ति परिच्छिन्न । ब्रह्म एक है, शक्ति भिन्न-भिन्न माननी होगी, 
क्योकि कभी सृष्टि होती है, कभी प्रलय होता है । स्थिति-दशा में भी कभी शीत है, 
कभी गरमी और कभी वर्षा । इस प्रकार, जब कार्यभेद देखते है, तव इनकी कारण- 
रूपा शक्ति मै भी भेद मानना आवश्यक हो होगा । तब, इस प्रकार भिन्न स्वभाव- 
वाले तत्वों को एक कौन मान सकता है ! क्या प्रकाश और अन्धकार एक ही है, 
यह किसी की वुद्धि मे आ सकेगा ? सुतराम्‌, शक्ति का परब्रह्म के साथ कोई 
सम्बन्ध भी नही वन सकता । इसके अतिरिक्त अद्वैतवाद मे जीवों को भी आप 
परब्रह्म का रूप ही कहते है और जीवो में भिन्न-भिन्न धर्मो का प्रत्यक्ष अनुभव 
होता है । कोई जीव सुखी है, कोई दुःखी । कोई इच्छाओ से व्याकुळ है, किसी 
को कोई इच्छा नही होती । कोई शान्त है, कोई क्रोधी, यह सव भेद एक ही ब्रह्म 
में माने जायेंगे, तों फिर उसे एक कैसे कहा जाय ? इस प्रकार, कोई भी वात 
बनती नही, तव एक मूल तत्त्व जगत्‌ का कैसे मान छिया जाय? 
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विदुर का यह प्रश्‍न-प्रपंच सुनकर वक्ता मैत्रेय ऋषि यही उत्तर देते हैं 
कि भाई, तकं से कोई बात नहीं बच सकती, यह ठीक है; किन्तु भगवान की 
वह मायाशक्ति अचिन्त्य कार्य करनेवाली है। माया का अर्थ ही यह है कि 
जो तकं से उपपन्न न होनेवाली घटनाओ को भी करके दिखा दे। इसे ही 
अघटितघटवापटीयसी' कहते है । माया के अंशभूत स्वप्न मे भी हमे जीवो 
को तके से न उपपन्न होनेवाली घटनाओं का दर्शन सदा होता रहता है । स्वप्न 
मे मनुष्य अपना दिरश्छेदन भी देखता है। विना शस्त्र के शिरइछेदन कँसे हो 
गया ? शस्त्र वहाँ कहाँ से आया? या अपना शिरइछेदन होने पर हम जीवित 
ही न रहे, तब शिरश्छेद देखा किसने ? इत्यादि बातें तर्क से नहीं बन सकती । 
अपना उड़ना जहाँ हम देखते है, वहाँ विना पंख के उड़ना कैसे सम्भव हो गया ? 
यह सब अघटित घटना है। जब जीव नित्य देखता रहता है, तब सबकी मूलभूत 
भगवान्‌ की मात्रा में तर्क से सन्देह करना निराधार ही है। इसी अभिप्राय 
से पुराणादि में सर्वत्र कहा गया है कि जो भाव विचार में नही आ सकते, उन 
पर तके नही करना चाहिए?! वेदान्त के 'पचदशीग्नन्थ में भी कहा गया है कि 
एतस्मात्‌ किमिवेन्द्रजाळमपरं यद्गर्भवासस्थितम्‌ 
रेतश्चेतति इस्तमस्तकपदप्रोद्भूतनानाङकुरम्‌ । 
पर्यायेण शिशुत्वयौबनजरावेशैरनेकेवृतम्‌ 
पश्यत्यत्ति शृणोति जिघ्रति तया गच्छत्यथागच्छति ॥ 
(चिन्नदीप, श्लोक ४७) 


इसका अर्थ है कि इससे अधिक और क्या इन्द्रजाल होगा कि बिन्दु-रूप 
एक वीयेंकण गर्भ में जाकर चेतन बन जाता है, क्रमशः उसमें हाथ, पैर, कान, 
नाक, मस्तक आदि सब अवयव भी निकल आते है । उसी की बाल्य, कौमार, 
यौवन, वृद्धत्व आदि अवस्थाएँ भी हो जाती है । खाना, पीना, देखना, सुनना, 
स्वाद लेना, सूंघना आदि सब व्यापार भी वह करने लगता है और चलना, 
फिरना आदि व्यापार भी उसी के प्रत्यक्ष देखे जाते है । ये घटनाएँ हम सदा 
देखते रहते है, किन्तु नित्य-नित्य देखने के कारण ये ऐसी अभ्यस्त हो गई है कि 
इनपर कोई असम्भावना या विपरीत भावना का उदय ही नही होता । 

कदाचित्‌ कोई पुरुष हठ करे कि बुद्धि मे न आनेवाली वात को हम किस 
तरह मान रे ? जो वात बुद्धि मे नही आती, उसे छोड़ देना चाहिए और कोई 
मार्गे ही क्यों न अपनाया जाय, जो तकं से सम्मत हो । इसके उत्तर मे हम उनसे 
कहेंगे कि कोई भी वात आप बताइए, जो जगत्‌ की सृष्टि का तर्कंसम्मत उपपादन 
कर दे। जिन्होने तके से उपपादन का अभिमान किया, उन सबकी परीक्षा 
वेदान्त-दर्शन में सूवकार और भाष्यकार ने अच्छी तरह कर दी है। जब 


क 


१. अचिन्त्या खल ये भावा न तास्तर्केण योजयेत्‌ 1 
प्रकृतिभ्यः परं यच्च तदचिन्त्यस्य लक्षणम्‌ ॥ 
११ - 
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कोई भी बात बुद्धि की परीक्षा मे टीक-ठीक नही उतरती, तव त्रिकालज्ञ महपियो ने 
अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञा के हारा निश्चय करके जो कुछ कहा है, उसे ही मानना 
उचित होगा । वत्तंमान काल के वैज्ञानिक विद्वान्‌ भी इस वस्तु से यह वस्तु वन 
जाती है, इतना ही वताते हैं, क्यों वन जाती है, इसका उपपादन वे भी नही कर 
सकते । आँवसीजन और हाइड्रोजन मिलकर जळ बन जाता है, थह वे कह देंगे, 
किन्तु जल मे मनुष्य को तृप्त करनेवाली 'आप्यायन-शवित' कहाँ से आ गई, 
इसका पूर्ण रूप से उपपादन चे भी नही कर सकते । अन्त में कई कक्षाओ के 
वाद सवको ही अचिन्त्यवाद की शरण लेनी पडती है । पाइचात्य विदान्‌ हर्ट 
स्पेन्सर आदि के 'अज्ञेयवाद' में और हमारे दर्शनो के 'अज्ञेयवाद' मे इतना ही भेद है 
कि वे आरम्भ से ही अज्ञेय बताकर उसमें बुद्धि-प्रवेश को ही रोकते है, किन्तु 
हमारे दर्शनशास्त्र जहाँतक बुद्धि चळ सकती है, वहाँतक विचार कर जहाँ 
वुद्धि रुक जाती है, वहाँ पहुँचकर अज्ञेयवाद की शरण लेते है । मूल तत्त्व के 
विपय में अन्त में तो अज्ञेयवाद सबको ही मानना पड़ता है । वात भी ठीक हैं, 
हमारे शरीर मे रुधिर के एक-एक बिन्दु में बहुत-से कीटाणु हैं, यह वैज्ञानिको ने 
सिद्ध कर दिया है । वह एक-एक कीटाणु हमारी इच्छा और कर्मो के विषय 
में क्या जान सकता है ! वस, हमारे एक-एक कीटाणु की जो परिस्थिति हमारे 
शरीर के विषय में है, वही या उससे भी गई वीती परिस्थिति हमारे सम्पूर्ण 
ब्रह्माण्ड के विषय मे है। तव हम भी ब्रह्माण्ड के मूलतत्त्व के सम्बन्ध में पूर्ण 
निव्चय किस प्रकार कर सकते है । जहाँतक वुद्धि चले, वहाँतक सोचना, आगे 
वुद्धि के पारगत ऋषि-मुनियो की बात मानना, यही हमारा कर्तव्य है । इससे 
वडा लाभ यह होगा कि हम भगवान्‌ पर विश्वास कर उसी से जब जगत्‌ की 
उत्पत्ति, स्थिति आदि मानकर उनकी उपासना (भक्ति) मे निरन्तर निमग्न रहेगे, 
तव उनकी कृपा से हमारी वुद्धि शुद्ध होकर इस भगवन्माया से हमारा पीछा 
छूट जायगा और यह सव ससार का झंझट सदा के लिए विलीन हो जायगा । 
यदि आरम्भ में ही अज्ञेयवाद मानकर बैठे रहेंगे, तो सदा ही इसी प्रकार माया के 
चक्र में फंसे रहेंगे । कभी उद्धार प्राप्त न होगा । इसी अभिप्राय से श्रुति-पुराणादि ने 
हमे सृष्टि आदि के तत्त्व समझाने का प्रयत्न किया है। अस्तु; श्रीभागवत मे 
यहाँ मायावाद का ही प्रतिपादन किया गया । यह विस्तार से दिखाया गया! 
मायावाद के अत्यन्त विरोधी श्रीवल्लभाचार्य ने भी अपनी मुवोधिनी व्याख्या 
मे इस प्रकरण में विदुर की शंकाओ का समाधान मायावाद से ही मैत्रेय ऋषि ने 
किया, यह स्पष्ट माना है । इसका कारण उन्होने यह बताया है कि विदुर दासी- 
पुत्र होने के कारण ब्रह्मवाट के अधिकारी न थे, इसलिए मायावाद से ही समाधान 
करना मैत्रेय ने उचित समझा । यह बड़े आचार्य की उक्ति होने पर भी हमारी 
बुद्धि में नही बैठती । यदि मैत्रेय विदुर को अनधिकारी समझते थे, तव तो उन्होने 
स्पष्ट निषेध ही कयो न कर दिया कि हम तुम्हे उपदेश नही देगे और यदि 
उपदेश दिया, तो फिर सत्यमार्ग का ही उपदेश देना ऋषि का धरम था । अन्य 
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असन्मागे बताकर प्रतारण कर देना ऋषि के लिए शोभा नही देता। इस 
प्रकरण के निरूपण से श्रीभागवत को भी मायावाद ही इष्ट है, यही सिद्ध होता है! 
सायावाद का तात्पर्य यही है कि अविकृत मूलतत्त्व मे ही जीव अपने अज्ञान- 
वश भिन्न-भिन्न प्रकार के जगत्‌ को मायावश देख लेते है, वस्तुत. मूलतत्त्व मे 
शक्ति के हारा कोई विकार नही होता । वह सदा अविकृत रूप मे ही रहता है । 
यही बात विष्णुपुराण मे भी आरम्भ में ही स्पष्ट कही गई है कि-- 
ज्ञानस्वरूपमत्यन्तं निर्मलं परमार्थतः । 
तमेवार्थस्वरूपेण श्ञान्तिदशंनतः स्थितम्‌ ॥ 
(अ० २, श्लो० ५६) । 

अर्थात्‌, भगवान्‌ विष्णु का स्वरूप विशुद्ध निर्मेल ज्ञानमय है, किन्तु अज्ञानवश 
जीव उसे भिन्न-भिन्न अर्थो के रूप मे देखा करते हे । इस पूर्व वाक्य के साथ 
एकवाक्यता करने के लिए भागे जो अव्यक्त रूप से भगवान्‌ का प्रादुर्भाव बताया है, 
वहाँ अव्यक्त शब्द से मायाशक्ति को ही लेना उचित होगा । - 

परब्रह्म की जिस शक्ति का विस्तार से इतना विवरण हमने किया, उसे ही 
माया, अव्यक्त, प्रकृति, प्रधान आदि शब्दो से कहा जाता है। कही इस शक्ति 
को परब्रह्म के समान, नित्य ही माना है और कही-कही इसे परब्रह्म से उत्पन्न 
होनेवाळी भी कहा है और वायुपुराण आदि मे कही उस प्रकृति को ही मूल 
तत्त्व मानकर उसी से सम्पूर्णं जगत्‌ की उत्पत्ति बतलाई गई है । किन्तु, वत्तंमान 
साख्य-ददांन के अनुसार प्रकृति को स्वतन्त्र रूप पुराणो मे कही नही माचा गया । 
जहाँ भी प्रकृति से ही सृष्टि कही गई है, वहाँ भी परब्रह्म के इच्छानुसार ही वह 
सूष्टि करती है, यह स्पष्ट कहा गया है । इन भिन्न-भिन्न उक्तियो का तात्पर्य 
यही प्रकट होता है कि परब्रह्म मे वह शक्ति, अव्यक्त, अर्थात्‌ अप्रकट रूप से सदा 
वत्तेमान रहती है । जब सृष्टि की इच्छा परब्रह्म परमात्मा को होती है, तब वह 
शक्ति जाग उठती है । इसीलिए पद्मपुराण, सर्गखण्ड आदि मे उसकी उत्पत्ति 
परन्रह्म से बतला दी गई । उत्पत्ति का अर्थ वहाँ यही समझना चाहिए कि शक्ति 
उनकी इच्छा से प्रकट होकर अपने काम में लग गई और जहाँ प्रकृति से ही 
सूष्टि बतलाई, किन्तु उसे परमात्मा के इच्छानुसार ही सृष्टि करनेवाली कहा गया, 
वहाँ भी यही अभिप्राय समझना होगा कि सृष्टि करने में मुख्य भाग प्रकृति 
ही लेती है । परब्रह्म तो उसका प्रेरक मात्र ही रहता है । विष्णुपुराण 
में तो उस शक्ति को अव्यक्त नाम से परमात्मा के चार खूपो मे से एक रूप ही 
बतलाया गया । इसका अभिप्राय स्पष्ट रूप से वहाँ विवृत भी किया है कि 
बह अव्यक्त स्वतन्त्र नही है, भगवान्‌ का ही एक खूप है, अर्थात्‌ भगवान्‌ ही 
शक्ति-रूप से प्रकट होकर जगत्‌ की सृष्टि आदि कार्य करते है । शक्ति का सर्वथा 
अभेद भगवान्‌ के साथ नही बन सकता, यह्‌ विस्तार से कहा जा चुका है। इससे 
चह शक्ति परब्रह्म से अभिन्न है या भिन्न, यह निर्वचन नही हो सकता । इस 
अनिर्वचनीयवाद मे ही इसका तात्पर्यं समझना होगा । 
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ससार के पदार्थों मे जो भिन्न-भिन्न शक्तियाँ कार्य देखकर अनुमान द्वारा 
जानी जाती हैं, उनका निरूपण प्रायः सभी दर्शनों में किया गया है। उस दार्थमिक 
प्रक्रिया का संक्षेप से दिग्दर्शन करा देना भी यहाँ अनुचित न होगा । इसलिए, 
संक्षेप से वह प्रक्रिया भी लिख दी जाती है। मीमासा-दशन में शक्ति नाम का 
एक अतिरिक्त ही पदार्थ माना जाता है । इसके अतिरिक्त मानने मे उनकी युक्ति 
यह है कि जो पदार्थ जिसका कारण माना जाता है, उस कारण के रहते भी कही- 
कही कार्य की उत्पत्ति नही दिखाई देती । इसका उदाहरण प्राचीन ग्रन्थो में यही 
मिलता है कि अग्नि दाह का कारण है, किन्तु चन्द्रकान्त मणि रख देने पर अग्नि 
से दाह नहीं होता । यह चन्द्रकान्त मणि की वात आज के संसार में अप्रसिद्ध है, 
इसलिए इसे यो समझिए कि फल-पुप्प आदि देनेवाले वृक्षो मे कोई धुत, कीट 
आदि रोग लग जाने पर उनसे फल, पुप्प नही उत्पन्न होते । जव आम्र का वृक्ष 
हमें प्रत्यक्ष दिखाई देता है, किन्तु मंजरी वा फल वह नही देता, तब केवल म्र 
के वृक्ष को ही मजरी, फल आदिका कारण नही कहा जा सकता । कार्य-कारण- 
भाव का निश्चय शास्त्रो में अन्वयव्यतिरेक से किया जाता है। जिसके रहने से 
जो वस्तु पैदा हो, यह अन्वय है और जिसके न रहने से जो पैदा न हो 
वह व्यतिरेक । इस अन्वय और व्यतिरेक से ही कार्य-कारण-भाव का निश्चय 
किया करते है । जव आम्रवृक्ष के रहने पर भी मंजरी, फल आदि पैदा नही 
होते, तो केवल आम्रवृक्ष को ही मंजरी, फल आदि का कारण नही कहा जा सकता | 
किन्तु, उसमें रहनेवाली एक शक्ति है, जो मंजरी, फल आदि को उत्पन्न करती है। 
वृक्ष में कोई रोग ळग जाने पर उस गक्ति का नाग हो जाता है, तो फळ आदि 
नही उत्पन्न होते । किसी-किसी रोग से वह शक्ति न्यून हो जाती हैं, तो फल 
आदि अल्पमात्रा मे उत्पन्न होते है । वृक्ष के एक-सा दीख पड़ने पर भी कार्यो 
की न्यूनाधिकता या सर्वथा अभाव देखने से शक्ति का अनुमान स्पष्ट रूप से 
हो जाता है। इस प्रकार, शक्ति को अतिरिक्त मान ळेने पर भी वह अपने आश्रय, 
अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ से भिन्न है या अभिन्न, यह प्रश्‍न वना ही रहेगा । इसका उत्तर 
अन्ततः यही देना होगा कि वह न सर्वथा अभिन्न ही है, क्योकि वृक्षादि के रहने 
पर भी उस शक्ति की न्यूनाधिकता या अभाव देखने में आता है, और न सर्वया 
भिन्न ही कहा जा सकता है; क्योकि उस वृक्ष के विना वह गक्ति कभी नही 
मिळती, इसलिए भेदाभेद ही मानना पड़ेगा और भेद और अभेद दोनो सम्भव 
नही । इसलिए, अनिर्वचनीयता में ही पर्यवसान होगा, अर्थात्‌ यही कहना होगा कि 
भेद या अभेद निश्चित रूप से नही कहें जा सकते। -- 
न्यायशास्त्र ऐसी अनन्त भक्तियों की कल्पना और वार-वार उनका उत्पन्न 
होना और विनष्ट होना मानने में परम कल्पना-्गौरव का दोष वताता हुआ 
शक्ति को अतिरिक्त पदार्थ नही मानता | पूर्वोक्त जो दोप वृक्ष रहते हुए भी 
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फल आदि उत्पन्न न होने का दिया गया था, उसका समाधान न्यायशास्त्र यही 
करता है कि प्रत्येक पदार्थ एक ही कारण से उत्पन्न नही होता, किन्तु कई सहकारी 
कारण भी कार्य की उत्पत्ति में होते है। वे जव सब जुट जाये, तभी कार्ये की 
उत्पत्ति होती है। जैसे आम्रमंजरी या आञ्रफल पैदा होने में केवळ आम्रवृक्ष 
ही कारण नही, किन्तु उपयुक्त जल का सेचन, वसन्त ऋतु आदि भी सहकारी 
कारण होते है । सवका मिळना ही कारण-सामग्री कही जाती है। उस कारण- 
सामग्री मे प्रतिबन्धक के अभाव का भी निवेश है । अर्थात्‌, अन्य सब कारण मिक 
जाने पर भी जहाँ कार्य की उत्पत्ति रोकनेवाला कोई प्रतिबन्धक आ पड़े, वहाँ 
कार्योत्पत्ति नही होती । वस, वृक्ष मे जो कोई रोग लग गया, उसे कार्योत्पत्ति 
का प्रतिवन्धक मान लिया जायगा । उस प्रतिबन्धक का अभाव होने पर ही कार्य 
की उत्पत्ति हो सकती है। इसलिए, जवतक वृक्ष मे वह रोग रहेगा, तबतक 
फछ-पुष्प आदि न होंगे । जब रोग हट जायया, तब फल-पुष्प आदि उत्पन्न होने 
रुगेगे । इस प्रक्रिया से जव निर्वाह हो गया, तव अतिरिक्त शक्ति की कल्पना 
व्यर्थं है । फिर्‌, शक्ति-पद किसका वाचक है? प्रत्येक पद का कोई वाच्यार्थं तो 
बताना ही होगा । इसका उत्तर उस शास्त्र मे दिया जाता है कि कारण मे जो 
स्वरूपयोग्यता, नाम की कारणता रहती है, उसे ही शक्ति-पद से कहा जाता है। 
इस प्रकार, वे शक्ति को कारणता-रूप या दुसरे शब्दों में जनकता-रूप कहते है । ` 
जनकता को कई ग्रन्थकारो ने अतिरिक्त पदार्थं मान लिया है । उनके मतानुसारी 
तो मीमांसकों से केवळ नाममात्र का विवाद रहा | मीमासक जिसे शक्ति कहते थे, 
उसे इन्होंने जनकता कहकर मान लिया । पदार्थे तो माना ही, फिर यह नाम का 
भगडा तो कोई मूल्य नही रखता; किन्तु न्यायशास्त्र के बहुत-से भ्रन्थकार जनकता 
को भी अतिरिक्त नही मानते । किन्तु, जनकता का लक्षण कहते है 'नियतपुवं 
वृत्तित्व', अर्थात्‌ कार्योत्पत्ति के पूर्वक्षण मे नियत (नियमित) रूप से कारण का 
रहना ही उसकी जनकता है । अब यहाँ नियत शब्द के अर्थ का विचार किया 
जायगा, तो उसका अर्थ वे करते है कि जहाँ-जहाँ कार्योत्पत्ति हो, वहाँ सर्वत्र पुर्वेक्षण 
मे कारण का अभाव नही रहना चाहिए । इस प्रकार तो शक्ति की अभावरूपता 
प्राप्त हो गई; क्योकि अभाव का न रहना ही शक्ति का निर्वचन सिद्ध हुआ । 
न रहना भी रहने का अभाव ही है, इसलिए अन्तत” अभावरूपता ही शक्ति को 
प्राप्त हुई; किन्तु जो इस लक्षण का अर्थ इतना वढाकर करते है कि जिस वस्तुका 
अभाव हो, वह वस्तु उस अभाव का प्रतियोगी रूप कही जाती है। उसमे उस वस्तु 
का असाधारण धर्म उस अभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक मान लिया जाता है। 
अवच्छेदक कहते हैँ समनियत धर्म को । अर्थात्‌, जितने प्रदेश मे प्रतियोगिता रहे, 
. उतने ही प्रदेश में रहनेवाला । धर्मे उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक होगा । इस 
सब प्रक्रिया के अनुसार पूर्वोक्त नियत शेज्द का ऐसा अर्थ करेगे कि कार्य की 
उत्पत्ति के पूर्वक्षण में रहनेवाला जो अभाव, उसका प्रतियोगितावच्छेदक न होने- 
वाला जो धर्मे, उस धर्म की आश्रयता ही नियतता है । तब अपने-अपने असाधारण 
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धर्म की आश्रयता ही भक्तिरुप सिद्ध होगी । जैसे घट का कारण दण्ड है, वह 
घट की उत्पत्ति के पुर्वक्षण में सर्वत्र रहता है, इसलिए पुर्वक्षण मे उसका अभाव 
नही होता और उसका असाधारण धर्म जो दण्पत्व है वह पूर्वक्षणबृत्ति अभाव की 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक कभी नही बनता । दस प्रक्रिया में भी यह दोप 
आता है कि अपने-आप अपना ही अवच्छेदक नही बनता, यह न्यायशास्त्र में 
माना गया है, किन्तु पूर्ववत प्रत्रिया में जनकता भी दण्डत्वादि रुप ही सिद्ध हुई 
और उस जनकता का अवच्छेदक भी दण्डत्य को ही मानना पड़ेगा, तो अपने-आप 
ही अपना अवच्छेदक हो गया, यह नियम-विरोध आ पटेगा । इसका समाधान 
यो कर लेते है कि दण्डत्व दो प्रकार से यहाँ गृहीत होता है : एक पूर्वक्षण मे रहने- 
वाले अभाव की प्रतियोगिता का । वह अवच्छेदक नही है, इस सुप से तो वह 
जनकता रुप हैँ और दण्ड का असाधारण धर्म है इस रूप से वह अवच्छेदक वन 
जाता है । यो, रूपभेद होने से भिन्न-भिन्न मानकर अवच्छेदकत्व का निर्वाह कर 
लिया जाता है । विपय अत्यन्त जटिल है, यह संस्कृत में ही कहा जा सकता है । 
हिन्दी-पाठको के लिए यह रुचिकर भी न होया, इसलिए इस विपय को अधिक 
नही बढ़ाते, केवल इतना ही दिखा दिया है कि न्यायदास्म में किसी रूप से 
गवित की अभावख्पता प्राप्त होती है और किसी प्रकार फेर-वदल या विस्तार 
“कर भावरुपता भी मानी जाय, तो भी उसका असाधारण रूप होने के कारण 
आश्रय से, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ मे अभेद ही प्राप्त होता है और किसी प्रकार रूप 
भेद मानकर आश्रय मे भिन्नता भी सिद्ध की जाती है। भेद और अभेद दोतो 
एक जगह नही वन सकते। इसलिए, यहाँ भी अनिर्वचनीयता मे ही पर्यवसान हो 
जाता है । 
साख्यशास्त्र मे कार्य की सूक्ष्मावस्था ही गक्ति-हप कही जाती है । सांख्य- 
दर्शन सत्कार्यवाद मानता है, अर्थात्‌ नया कार्य कोई उत्पन्न नही होता, अपने 
कारण मे सुक्मावस्था से कार्य पूर्व से ही स्थिर रहता है। कारणःब्यापारो से 
वही अपनी स्थूलावस्था में आ जाता है। जैसा कि तिळ, दघि, प्रतिमा आदि मे 
स्पष्ट अनुभव होता है । तिलो में तैल पूर्व से ही है, किन्तु सुक्ष्मावस्था में है । 
पेरने पर वही स्थूळावस्था में आ जाता है, अर्थात्‌ प्रकट हो जाता है! इसी 
प्रकार दघि में मक्खन पूर्व से ही व्याप्त है। बिछौने से वह स्थूल रूप में लाकर 
वाहर निकाल लिया जाता है। इसी प्रकार, जव हम किसी शिल्पकार को एक 
पत्थर छे जाकर देते है कि इसमें घोडे की या हाथी की कोई मूत्ति वना दो, तव 
भी प्रत्यक्ष देखा जाता है कि वह शिल्पी बाहर से ळाकर किसी वस्तु को उसमे 
नहीं मिलाता, अपितु उस प्रस्तर को ही अपने शास्त्रों से जगह-जगह से तोड-ताड 
कर आपके इन्छानुसार प्रतिमा चना देता है । इससे स्पष्ट है कि वह प्रतिमा 
प्रस्तर में पहले से ही थी, उसपर एक आवरण था 1 उस आवरण को झिल्पी ने 
तोड़कर निकारू दिया, तो प्रतिमा प्रकट हो गई। इसी प्रकार, भिन्न-भिन्न वृक्ष भी 
अपने वीज में सूकम रूप से रहते है। वे ही जळ-सेचन आदि के हारा प्रकट 
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कर दिये जाते है । यही साख्य का सत्कार्यवाद है । इस कार्य की सुक्मावस्था 
को ही वहाँ शक्ति कहा जाता है । कारण मे कार्य की सूक्ष्मावस्था जो पहले से 
रहती है, वही उस कारण की शक्ति है। इस दर्शन के अनुसार भी शक्ति का 
शक्तिमान्‌ से भेदाभेद ही सिद्ध होता है । यदि शक्ति शक्तिमान्‌ से अभिन्न होती, 
तो पहले से ही जैसे कारण-रूप शक्तिमान्‌ प्रकट था, वैसे ही वह शक्ति भी प्रकट 
रहती और यदि उससे भिन्न होती, तो उसके अतिरिक्त भी कही दिखाई देती, 
इसलिए भेद और अभेद दोनों ही मानने पड़ेगे । दोनो एक जगह वन नही सकते, 
इसलिए यहाँ भी अनिर्वंचनीयता मे ही पर्यवसान मानना होगा । 
बौद्धदशेन आदि के मत में भी किसी अर्थ को या किसी क्रिया को उत्पन्न 
करने का सामर्थ्यं ही शक्ति कहा जाता है। वह सामर्थ्यं किसी एक क्षण मेही 
कारणऱद्रव्य मे हुआ करता है, जैसा कि आम्नवृक्ष मे फल उत्पन्न करने का सामर्थ्यं 
किसी एकक्षण मे ही देखा जाता है। सब काल मे उस वृक्ष से वे फलादि उत्पन्न 
नही होते । इसी आधार पर चे सव अर्थो को क्षणिक ही मानते है। यदि वृक्ष 
आदि पदार्थो को अन्य दर्शनो की रीति से स्थिर सिद्ध किया जाय, तो भी यह 
तो मानना ही होगा कि फलोत्पादन का सामर्थ्य उनमें किसी एक क्षण मे ही 
होता है । वह सामर्थ्य ही शक्ति है, इसलिए उस शक्ति के भेदाभेद ही शक्तिमान्‌ 
के साथ सिद्ध होगे और जैतदशंन में तो सभी पदार्थो का भेदाभेद ही सिद्ध किया 
जाता है, यह 'स्याद्वाद' ही उस दर्शन का मुख्य सिद्धान्त है । इसलिए, शक्ति- 
शक्तिमान्‌ का भी वहाँ भेदाभेद ही माना जाता है। 
अच्छा अब वेदान्त-दर्शन की प्रक्रिया पर विचार कीजिए । वेदान्त-दर्शन पर 
श्रीशद्धराचायं का भाष्य है और साम्प्रदायिक वैष्णव श्रीरामानुजाचार्य, 
श्रीमध्वाचाये, श्रीनिम्बार्काचार्य, श्रीवल्लभाचार्य, श्रीभासकराचायं के भी भिन्न 
भाष्य है । सबने ही शक्ति पर विचार किया है। उनमे श्रीशद्धराचार्य की 
प्रकिया तो आरम्भ से बताई ही गई है। श्रीरामानुजाचार्य प्रकृति और जीव 
को परब्रह्म नारायण का शरीर मानते है । प्रकृति और जीव प्रलयावस्था मे 
सूकम रूप मे रहते है, अर्थात्‌ प्रकृति अपना कार्योत्पादन नही करती और जीव भी 
अपना कार्य सुख-दुःख भोग नही करते । सृष्टि-दशा में वे दोनो ही स्थूल रूप हो 
जाते हे, अर्थात्‌ अपने-अपने कार्य मे प्रवृत्त हो जाते है । वास्तविक विचार करने 
पर ये सूक्ष्म दशा के प्रकृति, जीव और स्थूल दशा के प्रकृतिजीव एक ही है। 
इनमे सूक्ष्म दशा के प्रकृति और जीव को भगवान्‌ की शक्ति कहा जायगा और 
स्थूळ दशा की प्रकृति और जीव को कार्य । अथवा स्थूल, सुक्ष्म दोनो ही दशाओं 
के प्रकृति और जीव को शक्ति समझिए और उनसे उत्पन्न होनेवाले महाभूतादि 
प्रपञ्च को संसार-रूप कार्य । इस शक्ति के भी भगवान्‌ से भेदाभेद ही कहे जायेगे । 
जैसे, हम अपने शरीर को आत्मा से सर्वथा भिन्न भी नही कह सकते; क्योकि 
शरीर के चलता, खाना, पीना आदि कायं होने पर मै ही चलता हूँ, मै ही खाता हँ 
इत्यादि प्रतीति होती है । और, सर्वथा एक रूप भी नही कह सकते; क्योकि गरीर 
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और आत्मा एक ही हों, तो फिर आत्मा माना ही क्यों जाय? फिर तो शरीरात्म 
वाद पर ही विशाम होगा । इस प्रकार, इस मत में भी भेदाभेद ही सिद्ध होगे। 
श्रीवल्लभाचार्य ने परब्रह्म की सामर्थ्ध-शक्ति तो परब्रह्म से अभिन्न ही मानी है 
और माया-प्रकृति आदि शक्तियों को परब्रह्म से उत्पन्न कहा है! इस प्रकार 
णक्ति-सामान्य रूप से एकत्र विवक्षा यदि की जाय, तो किसी का भेद और 
किसी का अभेद मानने से भेदाभेदवाद ही यहाँ भी सिद्ध होता है। वस्तुतः, परन्रह्म 
में जो सामथ्यं-हप शक्ति मानी गई है, वह भी केवल कार्यगम्य होने से अनिर्वचनीय 
ही कही जायगी । 
श्रीनिम्वार्काचार्ये तो भेदाभेदवादी प्रसिद्ध ही है। उनके मतानुसार परतत्त्व- 
रूप विष्णु भगवान्‌ मे जो सौन्दर्य, माधुर्पे आदि गुण और जगत्कर्तुत्व आदि 
गकितिगाँ है, वे सभी ही गविति-पद से कहे जाते है और इनका परतत्त्व भगवान्‌ 
विष्णु के साथ भेदाभेद ही माना जाता है । स्वरूप में अन्तर्गत होने के कारण 
अभेद है और भिन्न-भिन्न कार्य करने से भेद भी कहा जा सकता है । इस प्रकार, 
इस भत में भी शक्ति का भेदाभेद ही निरूपित है। जीवों को भी ये परतत्त्व 
की झक्ति-ल्प ही मानते है और उनका भी परतत्त्व से भेदाभेद ही कहते है । 
श्रीमध्वाचार्य के मत में शक्ति चार प्रकार की मानी जाती है--(१) अचिन्त्य 
शक्ति, (२) आधेयनक्ति (३) सहजशक्ति और (४) पदशक्ति । परमात्मा मे 
अचिन्त्यञक्ति पूर्णरूप से रहती है । जगत्‌ के पदार्थो में, जो भिन्न-भिन्न शक्तियाँ है, 
उन्हें सहजगक्ति कहा जाता है । प्रतिमा आदि में प्रतिष्ठा से जो शक्ति स्थापित की 
जाती है, वह आधेयशक्ति है और पद मे अर्थनोधन कराने की शक्ति पद-गक्ति है । 
इस प्रकार, भगवान्‌ की शक्ति को इन्होने मुख से ही अचिन्त्य कहा है और लक्ष्मी, 
प्रकृति आदि की भिन्न रूप मे गणना की है 1 उनके सव मत का प्रपञ्च लिखने 
की यहाँ आवश्यकता नही। केवळ यही कहना है कि आदिभूत णक्ति को वे भी भेदा- 
भेद रूप से अचिन्त्य ही कहते हैँ। जीव, इनके मत मे परमात्मा के प्रतिविम्व- 
रुप हैं और वे” परमात्मा से अविनाभूत है । अविनाभूत का अर्थ नित्य सम्वद्ध 
ही कहा जा सकता है । इस प्रकार, हैतवादी होने पर भी एक प्रकार से इन्होंने अद्वैत ही 
मान लिया । इन्ही का भाखा-रूप जो चेतन्य-सम्प्रदाय वंगदेश में प्रादुर्भूत हआ, उन्होने 
स्पष्ट ही अचिन्त्यभेदाभेद-सिदान्तवादी अपने सम्प्रदाय का नाम घोषित कर दिया । 
यो, परिभाषा भिन्न होने पर भी एक ही वात को भिन्न-भिन्न शब्दो में सव कह रहे है, यह 
स्फुट हो जाता है । 
इस प्रकार, शक्ति-तत्त्व के विषय में सव दार्शनिको का और सव सम्प्रदायाचार्यो का 
मत संभेप में यहाँ दिखाया गया । इसमें विशेष कर ध्यान देने की वात यह है कि मूलभूत 
उपनिपदों में गक्ति का ब्रह्म से जन्म या प्रकट होना वर्णित नही है । इस प्रकार की 
प्रविण आचार्यो ने आगमशास्त्र या पुराणों से ही ली है । शुद्ध उपनिण्द्‌ का मत 
श्रीनद्धराचार्य ने ही लिखा है और आचायों के सिडान्तो में विशेष कर श्रुति और आगम- 
नास्त्रों का सम्मिश्रण ही दिखाई देता है । पुराणों में भी जो कही-कही प्रकृति की परब्रह्म 
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से उत्पत्ति कही गई है, वह भी आगमशास्त्र के आधार पर ही कही जा सकती है । 
आगमशास्त्र में तो शक्ति का बहुत बड़ा प्रपञ्च मिलता है । वहाँ शक्ति सामान्य रूप 
से एक शक्तिवाद, सृष्टि, स्थिति और पालन को भिन्न-भिन्न शक्तियाँ मानने से महा- 
काली, महालक्ष्मी, महासरस्वती-रूप त्रिशक्तिवाद और ब्रह्मवैवर्तं के प्रकृतिखण्ड 
और देवीभागवत के एकादश स्कन्ध मे दुर्या, राधा, लक्ष्मी, सरस्वती और 
सावित्री इन पाँच शक्तियों का विवरण विस्तार रूप से प्राप्त होता है । इन सबका पूर्ण 
विवरण यहाँ सम्भव नही। यहाँ केवल इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि 
आगमशास्त्रों में और उनके आधार पर देवीभागवत आदि में शक्ति की उपासना तीन 
प्रकार से बताई गई है। एक परब्रह्म और शक्ति का अभेद मानकर परब्रह्म-रूप 
से ही शक्ति को उपास्य माना है । परब्रह्म में वस्तुतः कोई लिज्भ नही है, उसे पुरुष- 
रूप पिता भी कह सकते है और स्त्री-रूप माता भी । पुंस्त्री भेदो न गण्यते--स्ती 
और पुरुष का भेद यहाँ नही माना जाता । माता-रूप से और पिता-रूप से भी 
परब्रह्म की उपासना होती है। यह एक प्रकार हुआ । परब्रह्म की शक्ति मान- 
कर उपासना करना दसरा प्रकार है और उन शक्तियों के भिन्न-भिन्न रूप मानना 
और उन रूपो का परब्रह्म से ही साक्षात्‌ सम्बन्ध मानना तीसरा प्रकार है । यह 
तीनों प्रकार की शमित की उपासना आगम और पुराणो मे विस्तार से वर्णित है । 
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शक्ति की वैज्ञानिक व्याख्या 


पूर्व कथन का साराञञ यह हुआ कि सम्पूर्ण जगत्‌ का मूल कारण अखण्ड और एक है । 
प्रश्‍न यह है कि वह अखण्ड और निरवयव एक तत्त्व दुष्य जगत्‌ के रूप मे परिणत कैसे 
हो गया । कोई दूसरी वस्तु अवष्य होनी चाहिए, जिसके माध्यम से वह मूल तत्त्व 
परस्पर अनन्त भेदवाले ससार के रूप मे परिणत होता है। इसी समस्या के 
समाधान के हेतु शास्त्रों में उस मूल तत्त्व की शक्ति को स्वीकार किया गया है, 
जिसकी सहायता से ससारचक्र चल पडता है । वेदो मे इस शक्ति का मौलिक 
रहस्य है। उसी आधार पर पुराणो में इसका विस्तार है। आगे के दर्शनों मे 
इस गक्ति का विवेचन भिन्न-भिन्न पारिभाषिक शब्दावलियो मे हुआ है, जिसका 
विवरण हम ऊपर कर चुके है । आगे हम शक्ति के विषय में जो विचार उपस्थित 
करते है, उसे वैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार शक्ति की व्याख्या कहा जा सकता है । 
सभी गास्त्रो मे विवेचना-पद्धति और गब्दावली-मात्र का भेद होते हुए भी 
तात्त्विक निरूपण में कोई विरोध नही; यह समन्वय की एक प्रक्रिया है और 
इसीलिए हम इसे वैज्ञानिक प्रक्रिया की व्याख्या कह रहें है। वळ, शक्ति और 
क्रिया--ये एक ही अर्थ की विभिन्न अवस्थाओ के वाचक शब्द हैं। जब क्रियागून्य, 
अपने आश्रय से अभिन्न, प्रसुप्त के समान वह अर्थ रहता है, तव उस अवस्था में 
इसे बल” कहते है । जब वह अर्थ जागरित होकर अपने कार्य मे प्रवृत्त होने 
को उद्यत होता है, तब उसे क्ति कहते है । इसके आगे जब वह कार्यरूप 
में परिणत होता है, तव उसे क्रिया' कह देते है 1 एक आधुनिक दृष्टान्त लीजिए-- 
आजकल विजली का सर्वत्र उपयोग होता है । विजली में प्रकाथ फैला देने की 
क्षमता है। वह क्षमता जबतक विजली से अभिन्न होकर रहेगी, तवतक वह उसकी 
प्रसुप्त अवस्था होगी। वही वल कहा जायगा। जब वह तार ( एप ) 
के रूप में फैलाया जातां है, तव उसे शक्ति कहते है और जव वल्व मे आकर 
वह प्रकाग-हूप मॅ परिणत हो गया, तव उसे ही प्रकाश-रहूप क्रिया कहा जाता है । 
इसी उदाहरण से सर्वजगत्‌-कारणभूत ब्रह्म मे भी जब उसका सामर्थ्य असुप्त 
अवस्था में रहता है, तव वह वल कहलाता है, दुर्वदरूपता मे शक्ति और परिणत 
अवस्था मैं क्रिया कहलाता है । गक्ति ही अपने संसर्ग से जब कोई प्रभाव उत्पन्न 
करती है, तव उसे क्रिया कहते ह । 
हमारी दृष्टि मे क्रिया ही आती है । शक्ति को हम उस क्रिया का साक्षात्‌ 
और वळू को उस क्रिया का परम्परा से कारण मानते है । शक्ति और वळ का 
ज्ञान हमें प्रत्यक्ष प्रमाण से नही, अपितु अनुमान-प्रमाण से होता है । यहाँ यह 
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जानना भी रोचक होगा कि व्याकरण के महाभाष्यकार भगवान्‌ पंतजलि ने क्रिया 
का विवरण देते हुए यह कहा है कि यह क्रिया अत्यन्त परोक्ष है। इसको कभी 
इकट्ठा करके नही दिखाया जा सकता ।' इसका स्पष्ट तात्पर्य है कि वह 
प्रत्यक्ष से नहीं जानी जा सकती । कारण यह है कि- वह उत्पन्न होकर एक क्षण- 
मात्र रह सकती है, दूसरे ही क्षण समाप्त हो जाती है । इसकी सूक्ष्म वस्तु को 
हम प्रत्यक्ष नही देख सकते । प्रत्यक्ष दर्शन उसी का सम्भव है, जो उत्पन्न होकर 
नेत्रो का विषय बन सके । इसके लिए अनेक क्षण तक उसकी स्थिति होनी चाहिए। 
परन्तु, क्रिया उत्पन्न होते ही ध्वस का विषय वन जाती है। इसलिए, नेत्रो से 
उसका सम्बन्ध ही स्थापित तही हो सकता । प्रत्यक्ष तो दूर की वात है । हमने 
अपने हाथ को घुटनों से उठाकर कमर पर रख लिया । इस छोटी-सी बात मे 
घुटनों से कमर तक के आकाश के प्रदेशो के साथ हाथ के जो सयोग और विभाग 
हुए, उनकी गिनती करना कठिन है। ये संयोग और विभाग ही तो क्रिया के 
रूप है । इतनी सुक्ष्म क्रिया को प्रत्यक्ष कैसे देखा जा सकता है। यह भी नही 
कहा जा सकता कि उन क्रियाओ की समष्टि का हमे प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, क्योकि 
वह क्षण-भात्र स्थित होकर नष्ट हो जाती है, समुदाय बनना उसका सम्भव नही! 
जो क्रिया उत्पन्न होते के साथ ही विनष्ट हो, जाती है उसका समुदाय कैसे बनेगा । 
एक सूई से कमळ के सौ पत्तों के भेदन मे जो क्रिया की क्रमिकता है, उसका भी 
प्रत्यक्ष ज्ञात असम्भव है, इसलिए महाभाष्यकार भगवान्‌ पतंजलि का आशय यही है 
कि क्रिया का भी हम लोग सयोग और विभाग से अनुमान ही कर सकते है, 
उसे प्रत्यक्ष नही देख सकते । भाष्यकार का उक्त कथन सर्वथा समीचीन है किं 
क्रियु का प्रत्यक्ष नही होता, परन्तु उनका वह कथन क्रिया की सूक्ष्मतम इकाई 
के लिए है, जब अनेक क्रियाओ की एक क्रमिक धारा बन जाती है, तब उसे हम 
प्रत्यक्ष भी देखते है। इसी आधार पर, अमुक व्यक्ति चल रहा है, आ रहा है, 
जा रहा है' इत्यादि क्रियाओ के व्यवहार होते है । 
न्यायशास्त्र मे इसी अनुपपत्ति को हटाने के लिए क्रिया को चतु-क्षणस्थायी 
(चार क्षण रहनेवाली) कहा जाता है । एक क्षण मे वह उत्स हुई । दुसरे क्षण 
मे स्थिर रही । उसी क्षण मे उसने अपने आश्रय का पुर्वप्रदेश से विभाग कराया । 
तीसरे क्षण मे पूर्वदेश के साथ जो आश्रय का सयोग था, उसका नाग हुआ । 
चौथे क्षण में आगे के प्रदेश के साथ संयोग हुआ । बस सयोग कराकर वह क्रिया 
नष्ट हो गई । आगे दूसरी क्रिया प्रवृत्त होगी । इस सत मे भी क्रिया के द्वारा 
उत्पन्न सयोग-विभागो का हमें प्रत्यक्ष होता है, यह सिद्ध हुआ । अतिसूक्ष्म क्रिया तो 
प्रत्यक्ष से नही जानी जाती । इस प्रकार, एक-एक क्रिया का प्रत्यक्ष दर्शन नही 
होता, किन्तु वह कुरवंद्‌-रूपा शक्ति जब क्रम से क्रियाओ को उत्पन्न करती हुई 
उसे धारावाहिक वना देती है, तब हम उसे प्रत्यक्ष कह दिया करते है । वास्तव मे 
तो न्यायक्षास्त्र की उक्त प्रक्रिया भी प्रथमाधिकारियो को समझाने के लिए ही है । 
क्रिया तो एक क्षण-मात्र मे ही नष्ट हो जाती है । यो उसकी धारावाहिकता भी 


&र पुराण-परिशीलन 
वनना असम्भव ही है, किन्तु आश्रय से सम्बन्ध करने पर वह धारावाहिक हौ 
सकती है, जैसा कि प्रत्यक्ष दिखाई देता है । सृष्टि के आरम्भ में जब हम रस 
और वल वा ब्रह्म और उसकी शक्ति का वर्णन करने लगे है, वहाँ भी रस वा ब्रह्म 
का आधार पाकर वह वल था शक्ति धारावाहिक वन सकती है । यो, धारावाहिक 
होने पर वह भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विपय बनने योग्य हो जाती है । संयोग और 
विभाग भी क्रिया के ही रूप है, यह बात आगे स्पप्ट हो जायगी । अतः, प्रत्यक्ष- 
ज्ञानगोचर होनेवाली क्रिया से उसकी पूर्वावस्था, शक्ति और बल का अनुमान हो 
जाता है। ईधन को भस्म होता हुआ प्रत्यक्ष देखते है, वह क्रिया है। उससे 
अग्नि की दाहक शक्ति का अनुमान होता है। वह शक्ति भस्म -करने के पहले 
भी अग्नि मे थी, नही तो अकस्मात्‌ कहाँ से आविर्भूत हो गई । अत', आविर्भत 
होने के पूर्व की अवस्था जो वल कहलाती है, उसका भी वह शक्ति अनुमान करा 
देती है 1 वह वळ उस शक्ति की प्रसुप्तावस्था है । यद्यपि कोशो में शक्ति और 
बल को समानार्थक ही माना जाता है, परन्तु वे पृथक्‌-पृथक्‌ अवस्थाएँ है, यह बतलाने 
के लिए यहाँ उसी रूप में उनका वर्णन किया गया है । 
हमने ऊपर की पक्तियो में यह देखा कि क्रिया क्षणिक है, वह शक्ति से 
उत्पन्न होती है। एक शक्ति एक क्षण मे एक क्रिया उत्पन्न करती है। दूसरी 
शक्ति दूसरे क्षण मे दूसरी क्रिया उत्पन्न करती है। इससे हमने जहाँ शक्ति का 
अनुमान किया, वहाँ शवित की क्षणिकता का भी अनुमान हो जाता है और वह 
शक्ति जव प्रसुप्तावस्था में रहती है, तव भी उसका क्षणिकता से छुटकारा नहीं 
होता । अत , उसकी प्रसुप्तावस्था, जिसे हम वळ कहते है, उसकी भी क्षणिकता ही 
सिद्ध हो जाती है। जब बल, शक्ति और त्रिया मे केवल अवस्थाभेद-माठ्र है, 
कोई तात्विक अन्तर नही, तव इन तीनो की क्षणिकता को सिद्ध करने के 
लिए किसी पृथक्‌ तकं या युक्ति की अपेक्षा नही रह जाती । उनमे जो स्थिरता 
का अनुभव और अनुमान होता है, वह धारावाहिक रूप को मानकर ही होता है । क्रिया 
जैसे क्षण-मात्र अवस्थित रह सकती है, उसी प्रकार वह जगह भी वहुत कम घेरती है। 
अँगुछी या पैरो के परिचालन मे जितने आकाश के प्रदेशो का संयोग-विभाग 
होगा, उन प्रदेशो की गणना करना भी कठिन है । किया और शक्ति के समान ही 
उनके कारणभत वल में भी वहुत सूक्ष्म प्रदेश में स्थिति माननी होगी । अनादि, 
अनन्त और व्यापक तत्त्व में रहनेवाली शक्ति भी अनादि, अनन्त और व्यापक ही 
होनी चाहिए ! वह क्षणिक कैसे है, यह प्रश्‍न सामने आता है। इसका उत्तर यह है 
कि ब्रह्म की अनन्तता अनादिता आदि उसके स्वरूप में अनुप्रविष्ट हैं, वल में भी 
अनादिता और अनन्तता आदि है, परन्तु वे उसके स्वरूप मॅ अनुप्रविष्ट नही, अपितु 
अनन्त सख्यावाले वलो के रहने से वहाँ अनादिता, अनन्तता आदि रह सकती है । 
यही वात नित्यता के विपय में भी है । ब्रह्म की सत्ता भूत, भविष्यत्‌ और वर्त्तमान 
में एक रूप से रहती है, इसलिए शास्त्रीय भाषा में उसे कूटस्थ नित्य कहा जाता है। 
बल की भी सत्ता तो रहती है, परन्तु एक रूप से नही रहती, कोई-न-कोई, 
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बल, शक्ति या क्रिया सवदा रहती है परन्तु वह बल, शक्ति या क्रिया अव नही है 
जो पूर्वेक्षण मे थी, अतः इसे प्रवाहनित्य कहा जाता है । जब एक-एक 
व्यक्ति के रूप में बळ को देखा जायगा, तव वह परिमित तथा उत्पन्न और विनष्ट 
होनेवाला ही प्रतीत होगा । उसीलिए, थास्त्रो मे शक्ति के साथ वहुवचन रखा 
जाता है । जव उन सभी घक्तियो अथवा वलो को जाति रूप से सम्बोधित करने 
की विवक्षा होती है, तव एकवचन भी कहा जाता है। शवित मे अनेकता है, 
इसीलिए उस शक्ति के सृष्टि, सहार, ग्रीप्म, शीत आदि अनन्त कार्य देखने मे 
आते हैँ, यदि शक्ति को एक रूप ही माना जाय, तो जगत्‌ की विचित्रता और 
अनन्तरूपता निराधार हो जायगी; वयोकि सारा जगत्‌ शक्ति का ही तो काये है, 
साथ ही ब्रह्म की शक्ति यदि कहा के ही समान व्यापक और अपरिवत्तेनशील हो, 
तव तो ऐसी शक्ति निष्प्रयोजन ही रहेगी । क्योकि, शक्ति मानने पर भी 
परिच्छिन्न और भिन्न प्रकार का जगत्‌ कैसे वना, यह प्रश्न बना ही रहेगा । 
इसलिए, मूलतत्त्व की शक्ति को प्रवाहरूपा ही मानना उचित होता है, और 
इस प्रकार सृष्टि की प्रारम्भिक मस्तिष्क की उलझन कुछ किनारे लगती दिखाई 
देती है । 
यह सम्पूर्ण दृश्यमान जगतृ शक्ति का ही परिणाम या विकास है । वह शक्ति 
किया के रूप मे पहुंचकर ही सवंसवेद्य बनती है, अतः ,इस विश्‍व को क्रियारूप 
भी , कहा जाता है। हमने ऊपर कहा है कि यद्यपि यह क्रिया भी परम सुक्ष्म है, 
तथापि संवेद्य नही होती; परन्तु जैसे समय के आधार ,पर इसे ,प्रवाहनित्य 
कहते है, वैसे ही अनेक शक्तियाँ स्थान को भी घेरती है, अत. स्थान के आधार 
पर इनमे छोटाई, वडाई आदि तथा अश, अशी आदि का भी व्यवहार होता है 
और धारावाहिक रूप मे चलती हुई एक क्रिया पर जब दूसरी क्रियाएँ भी आ 
जाती है, तव वह वलो की, शक्तियो की वा क्रियाओ की 'चिति' कहलाती है । चिति 
नाम है चिनने का । जैसे--चिनाई मे एक ईट पर दूसरी ईट, उसपर तीसरी, 
यह क्रम रहता हे । र 
इसी विचार पर केन्द्रित होकर क्रिया को ही जगत्‌ के मूल तत्त्व के रूप मे पहचानने- 
वाले श्रमणो ने क्रिया की क्षणिकता के आधार पर ससार को भी क्षणिक माना । श्रम 
क्रिया का ही दूसरा नाम है, शारीरिक क्रिया की परिणति को ही छोक मे भम कहा 
जाता है । उसी की व्यापक अवस्था और जगत्‌ का उससे अद्वैत भाव स्वीकार करने- 
वालो की श्रमण यह अन्वर्थ सज्ञा है । ये श्रमण बौद्ध कहे जाते है । वैदिक विचार- 
धारा यह है कि वह क्रिया किसी के आधार पर ही स्थित रह सकती है, निराधार 
क्रिया वा शक्ति कही नही देखी जाती । वह आधार ही प्रधान होता है, उसे ब्रह्म 
कहते है, शक्ति या क्रिया उसी ब्रह्म के आधार पर ही रहती है, अतः यह जगत्‌ रह्म से 
अक््य-भाव को प्राप्त है, इस ब्रह्याद्वय-सिद्धान्त को माननेवाले ब्राह्मण कहलाये। 
उपर्युक्त बल अपने आश्रय के साथ एकरूप होकर प्रसुप्त अवस्था में रहता है । 
उस समय अपने रूप मे ही उसकी परिणति होती रहती है 1 यह परिणति इसलिए 
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होती है कि परिणति ही जिसका स्वभाव है, वह क्षणमात्र के लिए भी अपरिणत होकर 
कसे रह सकता है । ब्रह्म में नित्य प्रसुप्त रूप में अवस्थित वह बल, जब स्वभाव से, 
परब्रह्म की स्वातन्त्र्य-श्ाक्ति से अथवा परञ्रह्म के स्वरूप मे प्रळीन प्राणिकर्मो के 
सस्कारों से, जव सृष्टि के आरम्भ में जागरित होता है, तव वह शक्ति आदि के 
क्रमिक रूपों में प्रादुर्भूत होता है और शक्ति स्वय परिच्छिन्न है, इसलिए अपने 
आश्रयभूत परब्रह्म को भी परिच्छिन्न करके प्रकाशित करती है । कहा जा चुका है 
'कि समुद्र के अथाह जल को अनन्त तरगमालाएँ अनन्त छूपो मे वेष्टित कर प्रकट 
करती है । इससे जल मे बहुत भेद प्रकट हो जाते है । किसी विशाल नगर की 
गगनचुम्विनी घ्रासाद-पंक्तियाँ अपने घेरे मे आनेवाले आकाश-प्रदेशो को अनन्त 
आकाश से अलग-सा प्रकट कर देती है । यही वात ब्रह्म और वल या शक्ति 
के लिए भी समझ लेनी चाहिए । इसी वल या शक्ति को माया कहा जाता है; 
क्योकि यह अपरिमित मे मिति (परिमिति) कर देती है । माया शब्द 'मा' धातु 
से निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ है मितीकरण । अपरिच्छिन्न मे नाम और रूप का 
व्यवहार नही होता, वह तभी होता है, जव परिच्छेद या लिमिट ( Lim1 ) 
हो जाय । परिच्छेद माया से ही होता है, इसीलिए श्रीशड्ुराचार्य ने माया को नाम 
और रूप की सूक्ष्मावस्था कहा है। वह माया परिच्छेद का प्रदर्शन करनेवाली 
बळरूपिणी ही है । इसीलिए, पहले यह कहा गया है कि नाम और रूप अविद्या 
अथवा माया की कल्पना है। वेदान्त-दर्दोन के ज्ञाताओं से यह बात अपरिचित 
नही कि अविद्या माया की ही एक वृत्ति का नाम है। आचार्य शकर ने भी ब्रह्म- 
सूत्र के प्रथम अध्याय के चतुर्थं पाद के आरम्भ के 'अनुमानिकमप्येकेषाम्‌' सूत्र के 
भाष्य में माया और अविद्या का एकत्व स्वीकार किया है । इसलिए, यह सिद्ध 
हुआ कि नाम और रूप कोई अभिनव वस्तु नही है, अपितु परब्रह्म की परिच्छेदिका 
माया के द्वारा ही ये उत्पन्न किये गये है । ये नाम और रूप ही आगे के परिच्छेदो के 
जनक है, इसलिए इन्हे भी माया कहा जाता है। छोक-व्यवहार मे माया का 
अवबोध नाम और रूप से ही होता है। माया की सूक्ष्म अवस्था लौकिक पुरुषो 
की बुद्धि में नही आ सकती, यही भगवान्‌ शकराचार्य का तात्पर्ये है । अज्ञान की 
वासना, जो कि जीव के साथ अनादिकाळ से है, उसी को अविद्या भी कहते है-- 
उम वामना की आश्रयभूत माया को ही मानना पड़ता है, क्योकि वासनाएँ निराश्रय 
नही रह सकती और ब्रह्म उनका आश्रय नही बन सकता । वासनाओ का आश्रय 
ब्रह्म को मानने पर ब्रह्म भिन्न-भिन्न हो जायेगे । इसीलिए, अविद्या की आश्रय- 
भूत माया को मानना पडेगा । तात्त्विक विश्लेपण करने पर यह स्पष्ट ज्ञात हो 
जायगा कि अविद्या वळ से अलग नही है, या वल को ही शास्त्रो में अविद्या 
कहा गया है । वह वल उक्त स्वरूप और धारावाहिक रीतियो से परिच्छिन्न भी है, 
अपरिच्छिन्न भी, नित्य भी है, अनित्य भी । इस प्रकार के विरुद्ध धर्म उसमें है 
और वह ज्ञान तथा विद्या-हूप आत्मतत्त्व का आवरक है । वेदान्त-दर्शन के ग्रन्थो 
में अविद्या को भावरूप ( 120851170 ) या सत्तारूप सिद्ध किया गया है । 


शक्ति की वैज्ञानिक व्याख्या ८५ 


अविद्या की सद्रूपता तभी वन सकती है, जव वह माया अयवा बल से पृथक्‌ न हो । 
इसका नाम प्रकृति भी है; क्योंकि यह प्रकृष्ट रूप से कार्यो को उत्पन्न करती है । 
प्रकृति” शब्द की शाब्दिक मीमांसा होगी प्रकृष्ठा कृतिः, तात्पर्यं इसका क्रिया में 
ही होता है । क्योंकि, शब्दनास्त्र की रीति से क्रिया और कृति--इन शब्दों मे 
कोई भेद नही है । दूसरी व्युत्पत्ति है--'क्रियते अनया इति कृति '। यहाँ प्रत्यय 
करण अर्थ में किया गया है । इससे भी प्रकृति क्रिया की पूर्वावस्था ही सिद्ध 
होती है और वह शक्ति से अभिन्न है । 
प्रधाना सृष्टिकरणे प्रकृतिस्तेन कथ्यते । 
मध्यमे रजसि कृश्च ति शब्दस्तमसि स्मृतः ॥ 
इत्यादि ब्रह्मवैवत्त पुराणके प्रक्रतिखण्ड के वचन भी सर्जेन-क्रिया की पूर्वावस्था मे 
ही प्रकृति शब्द को संकेतित करते है । 
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यहाँ हम यह भी प्रकट कर देना चाहते है कि साख्यदर्शन में जो सत्त्व, रज 
और तम नाम के प्रकृति के तीन गुण माने गये है, वे भी अन्ततः क्रियारूप वा 
शक्तिरूप ही सिद्ध होते है । गुण शब्द के वास्तविक अर्थ को भी यहाँ स्पष्ट 
रूप मे समझ लेना चाहिए, अन्यथा भ्रम हो जाना स्वाभाविक होगा । 
संस्कृत-भाषा मे निहित रहस्यार्थो के ज्ञान मे सामान्यत, यह भी एक बड़ी 
बाधा है कि उन अर्थो के वाचक शब्द विभिन्न शास्त्रों की अपनी परिभाषाभो मे 
परिवेष्टित है । यह 'गुण' आब्द भी वैशेषिकदर्शन, साख्यद्शन और व्यवहार मे 
विभिन्न अर्थो मे प्रयुक्त होता है। न्याय मे २४ वस्तुओं की गुण सज्ञा है । 
साख्य मे, जैसा कि हमने देखा, प्रकृति के अवयव-रूप विभागो का गुण नाम है, 
अनेक जगह उसे अन्य गुणो सेपृथक्‌ करने के लिए गुणत्रय भी कह दिया 
जाता है । साहित्य मे ओज, प्रसाद और माधुर्य नाम के तीन गुण है। 
लोक-व्यवहार में गुण शब्द एक तो गौण या अप्रधान अर्थ के बोधन के लिए 
आता है और दूसरा इसी के अवयवो के लिए भी गुण शब्द का प्रयोग छोक-परम्परा 
में अधिक देखा .गया है। सांख्य का गुण शब्द अप्रधान या रस्सी-रूप अर्थ का 
निकटवर्ती है। सत्त्व रज और तम की स्थिति अपने लिए नही, अपितु भोक्ता 
पुरुष के लिए है, अतः वे गुण जगत्‌ के उपादान रस और बल दो तत्त्व होते है । 
इनके परस्पर सम्मिश्रण में जब रस की प्रधानता हो, तव उनके नाम मन, प्राण 
और वाक्‌ हो जाते है, जो अव्ययपुरुष की सृष्टिसाक्षिक कलाएँ कही गई है। 
एव जब समिश्रण मे बल की प्रधानता हो जाय, रस आश्रयभूत होता हुआ 
भी जब वल का अनुगामी वन जाय, तब उन्हें सत्त्व रज और तम नामों से 
कहा करते है । तात्पर्य यह हुआ कि पुरुषदशा मे मन, प्राण, वाक्‌ ये नाम हैं 
और प्रक्कतिदशा मे सत्त्व, रज और तम ये नाम है । उन तीनो मन, प्राण, वाकू 
का समष्टि-हूप जैसे अव्ययपुरुप है, वैसे ही सत्त्व, रज और तम की समष्टि- 
रूप, इनका पहला विवत्तै 'महान्‌' या 'महत्तत्त्व' नाम से कहा जाता है । यही बात 
भगवद्गीता के आरम्भ में स्पष्ट की गई है-- 
मस योनिर्महदू ब्रह्म तस्सिन्गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सर्वभूतानां ततो भवति भारत ॥ 
सर्वयोनिषु कौन्तेय मूर्तयः सम्भवन्ति थाः । 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं वीजभ्रदः पिता॥ 
अर्थात्‌, महत्‌ नाम का ब्रह्म मेरी योनि, अर्थात्‌ प्रकृति है (भगषदगीचा मे 
भगवान्‌ कृष्ण अपने को अव्ययपुरुष रूप ही कहते है, यह विपय 40022 


00 


सत्त्वादि गुणों की क्रियाशवितरूपता €७ 


व्याख्यानमाला' मे स्पष्ट किया गया है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अव्ययपुरुष की 
प्रकृति महान्‌ है) । आगे जैसे पुरुषदशा मे अव्यय से अक्षर का विकास होता है 
चसे ही प्रकृतिदशा में अहकार का विकास होता है। यह अहकार अक्षर 
पुरष की प्रकृति है और अक्षर से जैसे पञ्चात्मक क्षर पुरुष का विकास है, वैसे 
ही प्रक्रतिदशा में अहकार से पञ्चतन्मात्राओ का विकास है। इस प्रकार, पुरुष 
और प्रकृति अथवा ब्रह्म और माया का नित्य सम्बन्ध रहता है। 
पुरुष की अपेक्षा अप्रधान रहने के कारण या गौण होने से गुण कहे जाते है । 
दुसरी व्याख्या में रस्सी का कार्य है वॉधना, इन तीनो गुणो से निर्मित बुद्धि 
के हारा ही पुरुष बन्धन मे आता है, अत. रज्जु के अवयव होने के कारण भी 
ये गुण कहे जा सकते है । गुण शब्द का यह अर्थ श्रीवाचस्पतिमिश्र ने अपनी 
“साख्यतत्त्वकौमुटी' मे किया है । इन गुणो का स्वरूप बतानेवाली--साख्य की 
दो कारिकाएँ है--- 
प्रीत्यप्रीतिविषादात्सकाः प्रकाशप्रवुत्तिनियमार्थाः । 
अन्योन्याभिभवाअयजननमिथुनवृत्तयश्च गुणाः ॥ 
सत्त्वं लघु ध्रकाशकमिष्टमुपष्टम्भकं चलं च रजः। 
गुरुवरणकमेव तमः प्रदीपवच्चार्थतो वृत्तिः ॥ 
इन कारिकाओ मे गुणो का विवरण उपलब्ध होता है। इनमे सत्त्वगुण 
प्रकाशरूप है, रजोगुण प्रवृत्तिरूप है और तमोगुण आवरण करनेवाला है । यह 
तीनो गुणों का स्वरूपनिर्देश भी है। इन गुणो मे रजोगुण को प्रवृत्तिरूप माना 
गया है और प्रवृत्ति और त्रिया एक ही है ! अत रजोगुण का क्रियारूप होना सिद्ध 
हो जाता है । इसी वात को, सन्देहप्रशमनार्थे आगे चल च रज.” इस कारिकाश 
से दृढ किया गया है, इससे रज क्रिया का स्वरूप ही है, यह मानने मे अब कोई 
सन्देह नही रह जाता । 'रजोगुण' का कारिका मे एक विशेषण और दिया गया है 
कि वह 'उपष्टम्भक' है। इस शब्द की व्याख्या से 'साख्यतत्त्वकौमुदी' मे 
श्रीवाचस्पतिमिश्च ने लिखा है कि उपष्टम्भक वह होता है, जो दूसरो को चलाये । 
सत्त्व और तम दोनों निश्चल है । रज ही उन्हें चलाता है। सत्त्वगुण” और 
'तमोगुण' में यह रजोगुण अपनी चलन-शक्ति को सक्रान्त करता है, अतः यह 
उपष्टम्भक है । “सत्त्व” को प्रकाशक कहा गया है, इसका तात्पर्यं यह है कि वह 
स्वय प्रकाशरूप भी है और अन्य पदार्थों को प्रकाशित करने का सामर्थ्यं भी 
रखता है । यही बात तमोगुण के विषय में भी है कि वह स्वय आवरण-स्वरूप 
भी है और आवरण करनेवाला भी है । जो स्वयं प्रकाशरूप है, वह अन्यत्र 
सक्रान्त होकर दूसरे पदार्थो का प्रकाश भी बन जाता है । जैसे सूर्य प्रकाशरूप भी है 
और सम्पूर्णे जगत्‌ को भी प्रकाशित करता है । वैसे ही स्थिति गुणो की भी है, 
सत्त्व में रहनेचाळे प्रकाश को शुक्लरूप से अन्धकार, जो कि तम का स्वरूप है, 
उसे आवरक होने के कारण कृष्ण रूप से तथा मध्य मे स्थित रजोगुण के संघर्प- 
रूप होने से उसे रक्त रूप से कहा गया है। सत्त्वगुण प्रकाशक है, इसका तात्पर्य 
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यह है कि क्रिया वहाँ बहुत मन्द रूप से है, अत सत्त्व मे पुरुप उसी प्रकार 
प्रतिविम्वित होता है, जिस प्रकार मन्द जल प्रवाहवाळे सरोवर मे सूर्यं | सत्त्व की 
वह मन्द क्रिया वेग की उत्कटता के अभाव में मूल तत्त्व को आवृत नही करती । 
क्रिया की मन्दता के कारण ही सत्त्व को 'लघु' कहा जाता है और पुरुप के स्वच्छ 
प्रतिविम्ब पड़ने से पुरुष के प्रकाश से वह प्रकाशित रहता है और अन्य को भी 
प्रकाशित करता है, उसे कारिका में प्रकाशक कहा गया है । वेदान्तदर्शन की 
प्रक्रिया में एक वृत्तिज्ञान माना जाता है, वह सत्त्व गुण की ही परिणति है। 
लघुत्व का विरोधी गन्द है गुस्त्व, वह गुरुत्व आकर्पण-क्रिया पर अवलम्वित होने 
से क्रिया की पूर्वावस्था है । तुल्यन्याय से लघुत्व भी क्रिया की पूर्वावस्था ही 
सिद्ध होता है। तमोगुण मे गुरुत्व और भावरकत्व माना गया है । हम कह चुके है 
कि गुरत्व आकर्षण-क्रिया के आधार पर स्थित होने से शक्तिरूप है । आवरण 
भी वैज्ञानिक दृष्टि से क्रियारूप ही है। वह किया की अत्यन्त उत्कट अवस्था है 
जो निरचेष्टता के खूप में आभासित होती है 1 उदाहरण के किए, एक मोटे 
रस्से को यदि दो बलिष्ठ पुरुष परस्पर दो विरुद्ध दिशाओं की ओर एक साथ 
खीचे (जैसा कि एक आधुनिक क्रीडा का खूप भी है), तो दोनो पुरुप अपनी, 
अपनी शक्ति से उस रस्से को अपनी दिगा की ओर खीचने की चेष्टा करेंगे, 
परन्तु रस्सा जहाँ-का-तहाँ ही दिखाई देगा । क्या उस रस्से मे कोई क्रिया ही 
नही है; परन्तु यदि ऐसा है, तो थोड़ी देर वाद उक्त दोनो पुरुष श्रम से शान्त 
और पसीने से तर कयो हो आते है, विना क्रिया के श्रान्ति कैसे आ सकती है, 
साथही रस्से मे किसी प्रकार की क्रिया का प्रत्यक्ष अनुभव भी नही होता, जिससे 
क्रिया का निश्‍चय हो सके, परन्तु सोचने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि वहाँ 
क्रिया की सत्ता प्रतिक्षण मौजूद है। वह रस्सा पहले पूर्वदिशा की तरफवाले 
पुरुप की ओर भी खिचता है और उसी क्षण पश्चिम की ओरवाले पुम्प की 
ओर भी खिचता है । एक क्रिया के दूसरी प्रवल त्रिया से दवा दिये जाने से 
» उसकी स्पष्ट प्रतीति नही होती । एक क्रिया दूसरी किया से आवृत हो जाती है, अत" 
निष्क्रियता का आभास होता है । यही तमोगुण का आवरकत्व है । रजोगुण किया- 
रूप है। जव रजोगुण की क्रियाणक्ति इतनी प्रवल हो जाती है कि एक किया का 
अपर क्रिया से आवरण होने लगता है, वही तमोगुण का प्रारम्भ हो जाता है | 
ऊपर के विचार से यह स्पप्ट किया गया कि सत्त्वगुण कियारूप है, रजोगुण 
उत्कट कियाख्प है, और तमोगुण अत्युत्कट क्रियारप है। अत, शक्ति या 
'क्रिया' के समूहरूप ही ये सत्त्वादि गुण हँ, न कि उसमे सर्वथा पृथगृभून । 
साख्य की प्रक्रिया मे सृष्टि का आरम्म प्रकृति और पुरुप के सयोग से होता है! 
पुरुष प्रकृति में प्रतिविम्बित होता है, उसके प्रतिविम्व की स्पष्टता के क्रमिक 
ह्लास को दिखाते समय, उपर्युक्त सत्त्व, रज और तम का विवरण किया गया ! 
जव प्रकृति मे पुरुष के प्रतिविम्व के विकास का अध्ययन करना हो, तव यह कहा 
जायगा कि सृष्टि की पूर्वावस्था में सर्वत्र तमोगुण व्याप्त था । उस तम से आवृत 
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अवस्था मे विक्षोभ उत्पन्न हुआ और उससे तमोगुण के आवरण का भग हुआ । 
इस विक्षोभ की उत्पत्ति के विपय मे अनेक मत शास्त्रो मे दिखाये गये हुँ। 
त्रिगुणात्मिका प्रकृति का यह विक्षोभ स्वभाव ही है । जव ये तीनो गुण अपने ही रूपो 
में परिणत होते रहते है, उसे स्वाप कहा जाता है । जव सत्त्व, रज रूप मे, रज तम 
रूप में, तम सत्त्वादि रूप मे, इस प्रकार गुणों की जव विरूप परिणति होती है, 
तव उसे जागरण कहते है, यह स्वभाव है और यही प्रकृति का विक्षोभ है। आगम- 
शास्त्रों में तथा कुछ आचार्यो के मत से भगवान्‌ की सृष्टि-निर्माण की इच्छा ही 
इस विक्षोभ की जननी है । यह इच्छा प्रकृति के द्वारा विनिमित बुद्धि की वृत्ति 
नही है, क्योकि वुद्धि तो क्षोभ के अनन्तर उत्पन्न होनेवाली है, अपितु भगवान्‌ 
की एक “स्वातन्त्र्य. नाम की शक्ति है, यह इच्छा उसी शक्ति की वृत्ति है। 
आगमशास्त्र मे भगवान्‌ की इस इच्छा को मूल शक्ति की छाया के रूप मे ही 
स्वीकार किया गया है, न कि महात्मा, माया या शक्ति के परिणाम के रूप में; 
क्योकि ये सभी आगे की उत्पत्तियाँ है। भगवान्‌ परमशिव मे जो स्वातन्त्य है, 
वही मुख्य शक्ति है, उसी का विकास होने से यह सृष्टि की इच्छा भी उसकी 
छाया-रूप मानी गई । उस शक्ति मे प्रतिविम्ब-रूप से परमशिव का जो प्रवेश है, 
वही ज्ञानशक्ति है, आगमशास्त्र मे वही बिन्दु कहा गया है। जो नित्य 
ज्ञान है, वह तो भगवान्‌ का साक्षात्‌ स्वरूप ही है । उसी भगवद्रूप ज्ञान का जब 
सृष्टि की इच्छा में अवतरण होता है, अर्थात्‌ जब ज्रष्टव्य पदार्थो का चिन्तन होता है 
तब उसे प्रतिविम्ब-रूप ज्ञान या बिन्दु कहते है । यह ज्ञान सामान्य रूप ही 
होता है और जब ख्रष्टव्य पदार्थों का भवान्तर आकारःप्रकार आदि का भी 

चिन्तन होता है, तव वह परब्रह्म या परमशिव की क्रियाशक्ति का भी प्रतिबिम्बनं 

होता है। इस प्रकार इच्छा, ज्ञान और क्रिया ये तीनो मूल शक्ति की परिणति 

के रूप मे ही आगमशास्त्र में मानी गई है, महामाया, माया आदि की 

उत्पत्ति तो वाद की बात है । यह आगम की प्रक्रिया का विक्षोभ के प्रसंग मे 

दिग्दर्शन हुआ ! 
श्रीवल्लभाचार्यजी ने अपने शुद्धाद्वैतद्शन के सृष्टि-निरूपण मे इसी प्रक्रिया 
का अनुसरण किया है। प्रकृति के विक्षोभ के कारणो मे यही प्रक्रिया बुद्धिगम्य 
भी होती है। 


अन्य दार्शनिक यह मानते है कि पुरुष और प्रकृति के समान काल भी नित्य 
तत्त्व है । 'प्रपञ्चसार' आदि ग्रन्थो मे तथा विष्णुपुराण आदि पुराणो मे कुछ शब्दभेद 
से इसी प्रक्रिया का निर्वाह मिलता है। यह आगे काळ-निरूपण मे स्पष्ट किया 
जायया । यह सब प्रक्रिया-मात्र का भेद है प्रकृति का विक्षोभ सभी मानते है । 
प्रकृति का क्षोभ तम के आवरण के हटने पर जागरण-रूप होता है और 
रजोगुण का विकास तथा क्रिया की मन्दता पर सत्त्व का स्वरूप प्रकट होता है 
जिसमें पुरुष का निर्मळ प्रतिबिम्ब ग्रहण करने की क्षमता है । इन गुणो के पहरे- 
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पीछे का कोई निश्चित क्रम नही बतलाया जा सकता, इनका ह्लास और विकास 
भी दृष्टिभेद-मात्र ही है। 
इस प्रकार, हमने सत्त्व, रज, तम, इन गुणो की शक्ति या क्रियारूपता को 
समझाने का प्रयत्न किया । स्मरण रहे कि इस प्रकार की व्याख्या मानने पर ही 
गुणो के कारिका मे कहे गये अन्योन्याभिभव, आश्रय, जनन, मिथुनवृत्तित्व ये वाते 
समन्वित हो सकती है । इसी प्रसग मे साख्यतत्त्वकौमुदी मे उद्धृत पुराणो के 
ये वचन-- 
अन्योन्यमिथुनाः सर्वे सर्वे सर्वत्र गामिनः। 
रजसो मिथुनं तत्त्वं सत्त्वस्य मिथुनं रजः ॥ 
तमसश्चापि मिथुने ते सत्त्वरजसी उभे। 
उभयोः सत्वरजसोमिथुनं तम उच्यते ॥ 
नेषामादिः सम्प्रयोगो वियोगो वोपळभ्यते । 
अर्थात्‌, तीनो ही गुण परस्पर मिले हुए है और सव पदार्थो मे व्याप्त है । 
इसी को विस्तार से आगे स्पष्ट किया गया है कि रज सत्त्व से मिला हुआ है 
और सत्त्व रज से मिला हुआ है । ये दोनो सत्त्व और रज तम से भी मिले 
हुए है । इसी प्रकार, तम भी इन तीनो से मिला हुआ है । इन गुणो का परस्पर 
सम्वन्ध हुआ हो, ऐसा समय कोई नही है । और, ये पृथक्‌-पृथक्‌ हो जायेंगे, ऐसा 
भी कोई समय नही होगा, अर्थात्‌ ये सदा ही मिळे रहते है, सगत हो सकते हूँ । 
ये गृण यदि एकख्प न हो, तो एक के अभाव मे दूसरे की स्थितिका न होना, 
परस्परविरोध होने पर भी एक दूसरे के आश्रित होना, यह सव सम्भव नही । 
कभी पृथक्‌ रूप मे उपलब्ध न होने के कारण पदार्थो की गुणकरूपता, 
दार्शनिक सिद्ध किया करते हैँ उसी पृथक्‌ अनुपलब्धि के कारण सत्त्वादि गुणो की 
भी एकरूपता सिद्ध हो जाती है । एकरूप मानने पर इस समस्या का भी समा- 
धान हो जाता है कि ये गुण परस्पर मिथुनभाव से (मिलकर) तथा एक दूसरे का 
अभिभव कर (दवाकर) कँसे रह सकते है । ये दोनो वाते यद्यपि परस्पर विरुद्ध है, 
परन्तु सत्कार्यवाद-सिंद्धान्त में प्रकृति मे जव ये तीनो गुण प्रसुप्तावस्था में है, 
तव इनका परस्पर मिथुनभाव है और क्षोभ के अनन्तर परस्पर अभिभव इनमे 
देखा जाता है । कारिका में गुणो की परस्परजनकता भी कही गई है । वह भी 
इन्हें क्रियारूप मानने पर सिद्ध हो जाती है । पहले छोटी क्रिया जन्म लेती है, वही 
आगे वढ जाती है, फिर वह दुसरी प्रवल क्रिया से आहत हो जाती है। गुणो के 
परस्पर उत्पन्न होने के कथन से यह गका नही करनी चाहिए कि उत्पत्ति होने पर 
ये गण अनादि न रहेंगे और प्रकृति इन तीनो गुणो की समष्टि का ही नाम है, 
अत प्रकृति भी फिर अनादि नही रह जायगी, क्योकि प्रकृति और ये गुण कूटस्थ 
नित्य नही, अपितु प्रवाहनित्य है, जिनका उद्भव और तिरोभाव होता रहता है । 
प्रकृति कूटस्थ नित्य नही हो सकती । एक दूसरे को उत्पन्न करने से प्रवाहनित्यता 
में कोई क्षति नही होती । निरन्तर यह उत्पत्ति चलती रहे, यह नैरन्तर्य ही प्रवाह- 
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नित्यता है । हमने अभी इन्ही गुणो को शक्ति या क्रिया का अवस्था-विशेप सिद्ध 
किया है! उस अवस्था मे इनके प्रवाह-त्प नित्य होने मे कोई सन्देह नही रह 
जाना । 


ज्ञान, सुख आदि की क्रियारूपता 


सास्यकारिका मे प्रीति, अप्रीति और विपाद ये तीन गुणो के सर्वसंवेद्य 
आध्यात्मिक रूप कहे गये ह. । ज्ञान, इच्छा, सुख, दुख आदि सभी मनोवृत्तियाँ 
मानसिक मियारूप हीहै । मनोवृत्ति के वृत्ति शब्द का तात्पर्य यही है कि विभिन्न 
रूपो मे आविर्भूत होते रहना। मानसिक वृत्तियां विभिन्न रुपो मे मानस-पटल 
पर प्रादुर्भूत होती रहनी है, यही उनका वृत्तित्व है । ये ज्ञान, सुख आदि मन के 
व्यापार हैं, मन की परिणतिर्या है, मन की वृत्तिर्या हे, अत मानसिक क्रियारूप हे । 
जगत्‌ के मूलतत्त्व पर ब्रह्म के स्व रुप मे भी सत्ता और आनन्द के साथ चेतना 
या ज्ञान भी सम्मिलित है । बह ज्ञान त्रियारूप नही । उस ज्ञान का प्रकृति मे 
जो प्रतिचिम्त है, वह भिश्यारुप ही है । जिन दार्थनिक मूद्धत्यो ने ज्ञान की क्रिया- 
रुपता का निराकरण किया है, उनका अभिप्राय मूलतत्त्व के स्वरूपभूत ज्ञान से ही है, 
मनोवृत्ति-हप ज्ञान से नही । यद्यपि जगद्गुरु श्रीशद्भूराचार्य ने अपने शारीरक- 
भाष्य में मनोवृत्ति-एप ज्ञान फी भी क्रियाइपता का खण्डन किया है, तथापि 
उनका अभिप्राय सभी व्याठ्याकार यही प्रकट करते है कि जैसे शरीर की कियाएं 
पुरुष की इच्छापूर्वक प्रेरणा से होती हुँ, जैसे हम अपने हाथ-पैरो को हिलाये 
या न हिलाये अथवा किस दिशा में हिलाये, यह हमारी इच्छा पर ही निर्भर है। इस 
प्रकार, मन का परिणाम-रूप ज्ञान इच्छा पर निर्भर नही । जब आँख खुली हुई हो, 
मन भी कही अन्यत्र नहो और सामने कोई पदार्थ आ जाय, तब वह जैसा है, वैसा 
ही अवश्य दिखाई देगा । उसे न देखना या दूसरे रूप मे देखना हमारी इच्छा पर 
निर्भर नही । यही विपमता श्रोशंकराचार्य ने प्रकट की है । ज्ञान के मनोच्यापार- 
रूप न होने का उनका अभिप्राय नही है। श्रीशकराचार्य के पुर्वापरळेख से भी 
ऐसा ही प्रकट होता है । मनोवृत्ति-रूप ज्ञान नित्य, भी नही है, वह धारावाहिक 
ही है । अत, उस ज्ञान को कियारूप ही माना जाता है । जो मूलतत्त्व का स्व- 
रूपभूत ज्ञान है, वह मुख्य ज्ञान है, मनोवृत्ति मे जो उस मुख्य का प्रतिबिम्ब है, 
बह अप्रधान है । उपासना आदि मे साधक मनोवृत्ति-रूप ज्ञान का आधार लेकर 
मुख्य ज्ञान की ओर उन्मुख हो जाता है, जो मोक्ष का हेतु बनता है। इस 
प्रकार मुख्य और अमुख्य, नित्य और क्रियारूप ज्ञान का विवेक स्पष्ट हो जाता है। 
जिस मत में क्रिया का अर्थ परिणति माना जाता है, उसमे तो ज्ञान के क्रियारूप 
होने में कुछ सन्देह नही रह जाता । ज्ञान, इच्छा आदि तथा हर्ष, सुख आदि 
मानसिक परिणतियो का क्रियारूप होना इस मत मे स्वत. सिद्ध हो जाता है । 
परिणति के क्रिया माने जाने पर हर्ष, सुख आदि का क्रियारूप होना सिद्ध है। यही 
कारण है कि कारिका में उन्हे सत्त्वादि गुणो का स्वरूप बतलाया गया है और इस 
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प्रकार भी सत्त्वादि गुणो की क्रियारूपता या शक्तिरूपता सिद्ध हो जाती है। 
प्रीति शब्द से कहे जानेवाले सुख को यद्यपि वेदान्तदर्शन मे आत्मा के स्वरूप मे 
निविष्ट माना गया है, अतः उसकी क्रियारूपता मे सन्देह होना स्वाभाविक है; 
क्योकि आत्मा या मूलतत्त्व के स्वरूप मे निविष्ट वस्तुएँ तो कूटस्थ नित्य है, वे क्रिया- 
रूप कैसे होगी, तथापि ज्ञान और इच्छा की ही तरह, अनुकूल वस्तु के उपलब्ध 
होने से अन्त.करण की वृत्ति सुखमय हो जाती है और तब आत्मा का आनन्द 
उसपर प्रतिविम्वित हो जाता है । रजोगुण के द्वारा मन के चचल वना दिये जाने 
पर आत्मा का आनन्द उसपर प्रतिविम्बित नही होता । आनन्द का प्रतिरोधक होने के 
कारण ही रज को दु खरूप माता गया है। क्रिया की उत्कट अवस्था मे पुर्वोत्तर प्रकार 
से दु ख की भी प्रतीति नही होती, आनन्द की प्रतीति की तो वहाँ कथा ही क्या । वह 
मन के भारीपन की तमोमयी अवस्था है । वही विषाद-रूप कही गई है । सत्त्व मे क्रिया 
की मात्रा अत्यन्त अल्प है, इसलिए मूलतत्त्व का आनन्द वहाँ सम्यक्‌ प्रतिबिम्बित हो 
जाता है । इसीलिए, सत्त्व को सुखरूप माना गया है । आत्मा का स्वरूपभूत सुख तो 
अनुभव का विषय नही, मनोवृत्ति-रूप सुख ही अनुभव का विषय है। ये सुख, दुख, 
मोह आदि मनोकवृत्तियाँ जिन बाह्य पदार्थो के सम्पर्क या अभाव से समुद्भूत होती है, 
उन पदार्थो मे भी सुख, दु.ख, मोहादि की स्थिति साख्यदर्शन मे मानी गई है । 
समस्त सासारिक पदार्थ सुख, दु.ब और मोह से व्याप्त हूँ। किसी पुरुष के लिए 
किसी समय कोई पदार्थ सुखरूप में प्रकट होता है, दूसरे मनुष्य के छिए वही 
पदार्थ दुःखरूप हो जाता है, तीसरे के प्रति वही पदार्थ मोह के रूप मे 
प्रतीत हो जाता है । श्रीवाचस्पतिमिश्च ने 'साख्यतत्त्वकौमुदी' मे प्रत्येक 
पदार्थं मे सुख-दु.ख-मोह का प्रतिपादन करते हुए यह दृष्टान्त दिया है कि कोई 
सुन्दरी स्त्री अपने पति के लिए सुखरूप, सपत्नियो के लिए दु.खरूप और 
अपरिचित व्यक्ति के लिए मोहरूप होती है, इसी प्रकार ग्रहीता और परिस्थिति 
के भेद से सभी सासारिक पदार्थ सुख, दु ख और मोह-रूप सिद्ध हो जाते है । वहाँ 
उन्होने रज को जनक माना है और उस स्त्री को न प्राप्त कर सकनेवालो को 
वह मोहित करती है।इस कथन से मोह को उत्कट द्ु.खरूप स्वीकार किया है । 
इसी प्रकार तत्तत्पदार्थो के सुख-दु खादि के जनक होने से उन पदार्थो को भी 
सुखादि-रूप साख्यदर्शन मे मान छिया गया है। पुराणो में मनोवृत्तियो को ही 
सुखादि-हप माना गया है। वेदान्तदर्शन मे पदार्थो की सुखादिरूपता का खण्डन 
करके सुखादि को आन्तर वृत्ति ही सिद्ध किया गया है । इस प्रकार, सुख, ज्ञान 
आदि आन्तर वृत्तियाँ भी क्रियारूप सिद्ध हुई । 
साख्य के भाष्यकार शीविज्ञानभिक्षु ने अपने भाष्य मे सत्त्वादि गुणो को 
क्रियार्य नही, अपितु द्रव्यूप माना है । उन्होने वैशेषिकदर्शन के आरम्भ- 
चाद की प्रक्रिया को साख्य में भी दिखाने की चेष्टा की है । परन्तु, दार्शनिक 
जगत्‌ मे आरम्भवाद और परिणामवाद का भेद सुस्पष्ट है । साख्य सृष्टिप्रक्रिया 
में परिणामवादी है, वह जगत्‌ को प्रकृति या गुणत्रय का परिणाम ही मानता है, 
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अतः वैशेषिक सृष्टिप्रक्रिया में और साख्य की सृष्टिप्रक्रिय मे मौलिक अन्तर है, 
जिसकी ओर से साख्य के भाष्यकार गजनिमीलिका कर गये । सांख्यकारिका मे 
सत्त्वादि गुणों, महत्तत्त्व और पुरुषो में जो समानताएँ तथा विषमताएँ दिखाई 
गई है, वे सत्त्व आदि गुणो को द्रव्यरूप मानने पर घटित नही हो सकती । 
कारिकाएँ इस प्रकार है-- 
हेतुमदनित्यमच्यापि सक्तियमनेकमाश्चितं लिङ्गम्‌ । 
सावयवं परतन्त्रं व्यक्तं विपरीतमव्यक्तम्‌ ।। 
त्रियुणमविवेकि विषयः सामान्यमचेतनं प्रसवर्धास । 
व्यक्तं तथा प्रधानं तद्विपरीतस्तथा च पुमान्‌ ॥ 
(सांख्यकारिका, १०-११) 
इन कारिकाओ का तात्पर्य है कि व्यक्त, अर्थात्‌ दृश्य जगत्‌ (महत्तत्त्व से 
महाभूत और उनके बने शरीरादि तक) १. हेतुमान्‌ है (कारण से उत्पन्न 
होते है); २. अनित्य है, अर्थात्‌ उनका नाश भी होता है, ३. अव्यापक है, 
अर्थात्‌ एक-एक सीमा में बंधे हुए है ; ४. सक्रिय है, अर्थात्‌ उनमें क्रिया भी 
होती है; ५. अनेक है; ६. आश्रित है, अर्थात्‌ अपने कारण के आश्रय में रहते है 
जैसे कि वस्त्र धागो में आश्रित रहता है; ७. लिङ्ग, अर्थात्‌ अपने कारण 
का अनुमान करानेवाळे है और ८. सावयव है, अर्थात्‌ सबमें भाग है । सब 
पदार्थो मे अंश रहते है और सभी- कार्य अपने कारणो के अधीन हुँ, अतएव 
परतन्त्र है; किन्तु सबका कारणभूत अव्यक्त, अर्थात्‌ सबकी कारणभूत प्रकृति मे 
इनके विरुद्ध धर्म है । यह प्रथम कारिका का अर्थ हुआ | 
दूसरी कारिका में व्यक्त और अव्यक्त, अर्थात्‌ महत्तत्त्वादि जगत्‌ और प्रकृति 
के समान धर्म दिखाये गये है । व्यक्त और अव्यक्त दोनो ही त्रिगुण है, अर्थात्‌ सत्त्व, 
रज और तम तीनों गुण सवमें रहते है । अविवेकी, अर्थात्‌ पृथक्‌ न रहनेवाळे है । 
कार्ये अपने कारण से पृथक्‌ नही रहता और प्रकृति के तीन गुण आपस मे पृथक्‌- 
पृथक्‌ नही रहते । सभी विषय है, अर्थात्‌ पुरुष को बाँधनेवाले है । पुरुषो के प्रति सभी 
सामान्य हे और व्यक्त-अव्यक्त दोनों ही जड़ है और कार्य उत्पन्न करनेवाले है । 
पुरुष मे ये धर्म नही होते, किन्तु कुछ अनेकत्वादि धर्म होते भी है । 
इन कारिकाओ मे महान्‌ आदि से वैषम्य दिखाते हुए प्रकृति तथा सत्त्वादि 
गुणो को, अहेतुमान्‌ नित्य, व्यापक अक्रिय, एक, अनाश्रित, अलिद्ध, निरवयव 
और स्वतन्त्र कहा गया है। 
उपर्युक्त समानता और विषमता के विषय मे यह वात विचारणीय है कि 
प्रकृति मे एकत्व और त्रिगुणत्व ये दोनो वाते कैसे वन सकती है । तीनो गुण 
ही प्रकृति है, यह साख्यदर्शन का सिद्धान्त है । जब गुण तीन है, तब प्रकृति को 
एक कैसे माना जाय | तीन और एक, ये सख्याएँ परस्परविरुद्ध हैं सख्या का 
व्यवहार इस प्रकार होना चाहिए, जिससे परस्पर असगति न प्रतीत हो । यद्यपि 
तीन संख्या मे एकत्व भी सम्मिलित है, चार आदि संख्याओ भे तीन आदि भी 


१०४ पुराण-परिशीलन 


सम्मिलित है, परन्तु तीन पुरुपो को देखकर यह एक है, ऐसा कोई नही कहता या 
चार को तीन कोई नही वताता । इससे उत्तर सख्या (आगे की सख्या) ही प्रधान 
रहती है, यह वात माननी ही होगी । तव तीन गुण रूप प्रकृति मे एकपत का 
व्यवहार कैसे हुआ, यह विचारणीय है । इसके अतिरिक्त जव प्रकृति तीन गुणो 
का समुदाय-रूप है तो प्रत्येक सत्त्वादि गुण उसके अवयव ही कहे जायेगे, फिर 
अव्यक्त (प्रकृति) को निरवयव कैसे कहा गया, यह भी विचारणीय है । व्याख्या- 
कारों ने अनवयव आब्द का यह अर्थ लगाया है कि जिसका परस्पर या अन्य के. 
साथ सयोग हो, वह सावयव कहलाता है । प्रकृति के गृण सदा ही परस्पर सम्बद्ध 
रहते है, उनका वियोग कभी नही होता, इसलिए सयोग होना भी नही कहा जा 
सकता । अत, प्रकृति (अव्यक्त) को सावयव का विरोधी निरवयव कहा गया, 
किन्तु एक तो सावयव का अर्थ ऐसा करना क्लिष्ट कल्पना है और दूसरे साख्य 
के कई ग्रन्थकारों ने प्रकृति और पुरुष का सृष्टि के आरम्भ मे सम्बन्ध माना है, 
इसलिए यह निरवयवता भी पूरी नही उतरती । और व्यक्त, महत्‌, 
अहंकारादि में भी परिणामवाद मे इस प्रकार का अवयवसयोग नही माना जा 
सकता, फिर सव व्यक्तो को सावयव कैसे कहा, यह आपत्ति भी इस व्याख्या मे 
उपस्थित होगी । इसी प्रकार, प्रकृति मे जव सभी परिणाम मानते है, तव उसे 
अक्रिय, अर्थात्‌ क्रियारहित कहना भी नही वन सकता | व्याख्याकारो ने इसका 
यह तात्पर्यं बताया है कि क्रिया नाम अपने स्थान से हटने का है । वह प्रकृति मे 
नही होती; क्योकि प्रकृति सर्वेत्र व्यापक है । इसलिए, अपने स्थान से वह कसे 
हृटेगी । व्यापक आकाण अपने स्थान से कैसे हटे, किन्तु रजोगुण को जव पूर्व 
कारिका में चलननहप कह आये है और 'उपष्टम्भक' अब्द का यह भी अर्थ 
कर आये है कि वह अपनी क्रिया द्वारा सत्त्व और तम को भी चलाता है, तव 
फिर अक्रियता कहाँ रही । इसके अतिरिक्त जब भाष्यकार के कथनानुसार सत्त्व 
आदि गुणो को द्रव्यरूप माना जायगा, तव तीन द्रव्य है और तीनो व्यापक है, 
यह वात भी समझ में नही आ सकती | द्रव्यो का तो स्वभाव है कि वे अपने 
स्थान मे दूसरे को नही रहने दे सकते । जितनी दूर मे सत्त्व रहेगा, उतनी दूर 
रज नही रहेगा । जहाँ रज रहेगा, वहाँ सत्त्व और तम नही रहेगे, तव फिर 
तीनो ही व्यापक न वन सके । तव व्यापकता भी कँसे सम्भव होगी । कहाँतक 
कहे, सत्त्वादि को द्रव्यरूप मान लेने पर कारिका के वताये धर्म उनमें सगत हो 
ही नही सकते । सत्त्वादि को क्रियारूप या क्रियाजनक शक्तिरूप मान लेने पर 
ये सच वाते उत्पन्न हो जाती है । क्रिया मे क्रिया नही रहती, शक्ति भी किया 
को उत्पन्न करती है । उसमे क्रिया नही रहती, इसलिए उसे भी अक्रिय कहा जा 
सकता है । क्रिया या शक्ति में अवयव का व्यवहार भी नही होता । अवयव या 
भागों का व्यवहार द्रव्यो मे ही प्रमिद्ध है । किया को या शक्ति को सावयव कोई 
नही कहता और जिम प्रकार हमने सत्त्वादि गुणो का रूप बताया है कि क्रिया की 
आरम्मिक दथा को सत्त्व, मध्यम दया को रज और उत्कट दधा को तम कहते है। 
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उस प्रकार से एकत्व भी वन जाता है । एक ही क्रिया या शक्ति की तीन अवस्थाएँ है, 
इसलिए एकत्व का विरोध नही होता । उन क्रिया या शक्तियो का परस्पर 
या आश्रय से भेद भी नही कहा जा सकता, इसलिए अविवेकिता भी बन जायगी । 
यों, क्रियारूप या शक्तिरूप मान लेने पर कारिका में कहे गये सभी धर्म युक्ति- 
युक्त हो जाते है । इस विषय का अधिक विस्तार यहाँ उपयुक्त न होगा, हमने अपने 
'पुराणपारिजात' नाम के संस्कृत-ग्रन्थ मे पुर्ण विस्तार से सव ग्रन्थों को संगति 
लगाकर इनकी क्रियारूपता का विस्तृत विवरण कर दिया है। जिनको अधिक 
देखना हो, वे संस्कृतञ्च पाठक उस ग्रन्थ में देख सकते है । केवल हिन्दी जानने- 
वालो को तो यह विषय रुचिकर भी न होगा; क्योंकि संस्कृत-ग्रन्थों की व्याख्या 
ही इसमें प्रधान रूप से करनी पडती है, इसलिए इस सारभूत ग्रन्थ में इतना 
ही कहना पर्याप्त है। 
वास्तव में, बात यह है कि द्रव्य, गुण और क्रिया तीनों को पृथक्‌-पृथक्‌ मानना 
यह न्याय-वैशेषिकदर्शन की ही प्रकिया है। सांख्य और वेदान्त में तो माना 
जाता है कि क्रिया ही धारावाहिक होने पर गुण” नाम से प्रसिद्ध हो जाती है 
और गुणों का समुदाय ही द्रव्य” कहलाने लगता है । इन तीनो मे पृथक्‌-भाव 
प्रथमाधिकारियों को समझाने के लिए ही न्यायशास्त्र मे बताया गया है। 
जैसा कि वैशेषिकदर्शन की प्रक्रिया में माने हुए चौबीस गुणों पर विचार करने 
से स्पष्ट हो जायगा । उस प्रक्रिया से आठ तो आत्मा के विशेष गुण माने गये है-- 
बुद्धि, सुख, दुख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म तथा अधर्म । इनमे छह तो मत 
की वृत्तियाँ होने के कारण मानसिक क्रियारूप ही है, यह पूर्व ही कहा जा चुका है । 
धर्म, अघर्मं भी क्रिया की धारावाहिक अवस्था ही है । वे गुणरूप इसलिए 
माने जाते है कि यज्ञ आदि धर्म या हिंसा आदि अधर्म तो हम इस समय करते है, 
वे क्रियाएँ इसी समय नष्ट हो जाती है, फिर आगे हमे परलोक में इनका फल 
कैसे मिलेगा ? इस शंका के दो ही प्रकार के समाधान होते है न्याय और 
मीमासा मे वह क्रिया अपने नष्ट होने के पहले ही आत्मा मे एक प्रकार का सस्कार 
पैदा कर देती है । उस सस्कार को वैशेषिक प्रक्रिया मे धर्म-अधर्म कहा जाता है 
और मीमासा में उसे 'अतिशय' या “अपूर्व' शब्द से कहा जाता है 1 भक्तिमार्ग 
मे ईदवर को ही फलदाता मान लिया जाता है। वह सर्वज्ञ है। भूत, भविष्यत्‌ 
और वर्तमान सबको वह जानता है, वही जीवो को अपने-अपने कर्मो का फल दे देता है । 
अतिशय मानने की कोई आवश्यकता नही होती । अस्तु; जिन शास्त्रो मे अतिशय 
माना गया, वहाँ भी कहा जा सकता है कि यह अतिशय क्रिया की ही धारावाहिक 
अवस्था है । यज्ञ, दान आदि धर्म या हिंसा आदि अधर्म जो हम इस समय करते है, 
वह क्रिया ही है, जो आत्मा मे धारावाहिक रूप से स्थिर हो जाती है । अपना फल 
दिलाने तक वह स्थिर रहती है और फल देकर नष्ट हो जाती है । उसी धारा- 
वाहिकता को न्याय मे 'धर्माधर्म' और मीमासा मे अतिशर्या नाम का गुण कह 
दिया जाता दै। 
१४ 
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नैयायिक विद्वान्‌ भी उक्त छह गुणो को क्षणिक ही मानते है और क्षणिक होना 
उनके मत मे भी क्रिया का ही स्वभाव है, इसलिए अस्पष्ट रूप में उन्होने भी इनकी 
क्रियारूपता मान ही छी। इसी प्रकार, आत्मा में नवम गुण भावना” नाम का 
सस्कार न्याय में माना जाता है। वार-वार एक विपय का अनुसन्धान करने से 
जो संस्कार आत्मा में पैदाहो जाता है,उसे ही भावना कहा जाता है। इस भावना 
नाम के संस्कार से ही आगे उस विपय का स्मरण होता है। विचार करने 
पर यह भी ज्ञान की धारावाहिक अवस्था ही सिद्ध होती है, इसलिए यह भी क्रिया 
से वाहर की वस्तु नही; क्योकि ज्ञान को हम क्रियारूप ही कह चुके है । न्याय मे 
संस्कार तीन प्रकार के मानें जाते है--वेग, भावना और स्थितिस्थापक । वेग, 
क्रिया की ही तीव्र अवस्था का नाम है और स्थितिस्थापक उसे कहते है, जो 
खीची हुई वस्तु को फिर अपने स्थान पर पहुँचा दे। जैसे, किसी वृक्ष की एक 
टहनी को हम अपने हाथ से खीचकर नीची कर ढे, तो उसे छोड़ते ही वह फिर 
अपनी जगह चली जायगी । उसे खीचकर झुकाया तो हमारे हाथ की क्रिया ने, 
किन्तु फिर अपने स्थान पर जाने केलिए उसमे जो क्रिया हुई, वह किसकी प्रेरणा 
से हुई, इस प्रव्न का उत्तर देने के लिए न्याय मे स्थितिस्थापक? सस्कार मान 
लिया गया है, वही संस्कार इसमें क्रिया उत्पन्न करता है और वह क्रिया उस टहनी 
को अपने स्थान पर ले जाती है । विचार करने पर यह भी केवल शब्दों का ही 
आडम्वर-मात्र प्रतीत होता है । वास्तव मे तो प्रत्येक पदार्थ में गसन-आगमन की क्रिया 
गुप्त रूप से चलती रहती है । हमारे हाथ की क्रिया ने उस वस्तु की स्वाभाविक 
क्रिया को दवाकर अपनी ओर वस्तु को खीच लिया था। हाथ की क्रिया के हट 
जाने पर वह स्वाभाविक क्रिया प्रकट हो गई और उसे अपने स्थान पर ले गई ! 
सव वस्तुओ में गति और आगति-हूप क्रिया स्वाभाविक है, यह वैज्ञानिक विपय है । 
इसका सक्षिप्त सकेत हम अपनी पुर्व पुस्तक बै० वि० और भा० स० मे 
कर चुके है । यहाँ अप्रस्तुत होने के कारण इसका विशेष विस्तार नही किया 
जाता । जो स्वाभाविक क्रिया न माने, उन्हें वायु अथवा सूर्येकिरणो की क्रिया 
की प्रेरणा से उसमें अपने स्थान पर जाने की गति मान लेनी चाहिए । 
इसी प्रकार एक-दो आदि संख्या और सेरन्दो-सेर या लम्वाई-चौडाई आदि 
परिमाणो को भी न्याय में गुण माना गया है, किन्तु ये हमारे ज्ञान की ही कत्पनाएँ है, 
यह स्पष्ट है और ज्ञान को त्रियार्प कह ही चुके है, इसलिए ये भी क्रिया के ही 
अन्तर्गत सिद्ध हुए । “पृथक्त्व, 'परत्वापरत्व' आदि तो वुद्धि की कल्पना हे, यह 
स्पप्ट ही है। वे मनोव्यापार-हूप ही सिद्ध होगे । सयोग और विभाग भी क्रिया 
के ही रुप है! जहाँ अन्य पदार्थ के सम्बन्ध से क्रिया रुक जाय, उसे सयोग और 
प्रदेश मिलने पर किया की अव्यवच्छिन्न गति को ही विभाग कहते है । 'गुरत्व' 
और 'द्रवत्व' भी न्याय में गुण माने गये हैं । इनका फल है पतन और पिघलता । 
किन्तु, अब वैज्ञानिको ने सिद्ध कर दिया है कि किसी वस्तु का पतन, अर्थात्‌ गिरना 
आकर्षण के आधार पर होता है। पृथ्वी अपने सजातीय द्रव्य को अपनी ओर 
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खीच लेती है। इस आकर्षण का ही परिणाम गिरना कहलाता है! यह आकर्षण- 
सिद्धान्त भारतीयों को बहुत पुराने समय से विदितथा । वेद मे भी इसका विवरण 
पाया जाता है और ज्योतिष के प्रधान आचायं श्रीभास्कराचार्य ने तो स्पप्ट ही 
आकर्पेण-सिद्धान्त अपने ग्रन्थ 'सिद्धान्तशिरोमणि' मे लिखा है । हाँ, इतना अवश्य है 
कि पृथ्वी के अपकर्षण को ग्रहण करने की योग्यता जिन पदार्थो मे है, वे ही नीचे 
गिरते है । बहुत हल्के पत्ते, धूलि आदि पर आकर्षण का प्रभाव नही होता । उस 
आकर्षण-ग्रहण की योग्यता को गुस्त्व कहा जा सकता है। किन्तु, आकर्षण 
जव क्रियारूप है, तव उसके ग्रहण की योग्यता भी क्रियारूप ही सिद्ध होगी । 
द्रवत्व तो पिघलने की शक्ति का नाम है। वह तो क्रिया की पुर्वावस्था-रूप शक्ति 
ही स्पष्ट है। 'स्नेह' (चिक्कणता) एक गुण माना गया है। वह भी क्रिया की 
पूर्वावस्था-रूप शक्ति ही है, जो आटे वगैरह को जल के सम्बन्ध से सान देती है। 
इस प्रकार, अन्य सब गुण तो धारावाहिक क्रियारूप है, यह अनायास ही 
सिद्ध हो जाता है। अब केवल रूप, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द ये महाभूतो के 
पाँच गुण अवशिष्ट रहे । इनके सम्बन्ध में भी भगवद्गीता मे कहा गया है-- 
मात्रास्पर्शास्तु कौन्तेय शीतोप्णसुखदुःखदाः । 
( गीता, २।१४ ) 
अर्थात्‌, इन्द्रियों का विषयों के साथ जो संयोग-रूप स्पर्दे होता है, उससे ही शीत, 
उष्ण, सुख, दुःख आदि की प्रतीति होती है । 
यहाँ यद्यपि शीत और उष्ण पदो से स्पर्श ही बताया गया है, किन्तु उसे 
उपलक्षण समझना चाहिए । रूप, रस, गन्ध आदि सभी इन्द्रिय और विषयो 
के परस्पर सम्बन्ध से ही प्रकट होते है। आजकल पाइचात्य वैज्ञानिको का स्पष्ट 
मत है कि रूप, स्पर्श, आदि पदार्थो के धर्म नही, अपितु सूर्यकिरणे पदार्थो का 
स्पर्श कर जब हमारी आँखो पर आती है, तब वे ही भिन्न रूपो का आभास करा दिया 
करती है । इस प्रकार, रूप की ही जब क्रियारूपता सिद्ध हो गई, तब यो ही स्पशं, 
रस आदि भी इन्द्रियो के सम्बन्ध से ही प्रकट होते है । विषयो का इन्द्रियो के साथ 
सम्बन्ध होने के लिए जो आना-जाना रूप व्यापार है, उस क्रिया का धारावाहिक 
रूप ही हमे रूप, स्पर्श, रस, गन्धे आदि की प्रतीति कराता है। शब्द तो सयोग- 
विभाग से एक जगह उत्पन्न होकर चारो ओर फैलता है, उसका वही फैलाव जब 
हमारे कान पर आकर धक्का मारतो है, तब हमे शब्द की प्रतीति होती है, यह नैयायिको ने 
भी माना है। इससे उसकी क्रियारूपा तो स्पष्ट ही सिद्ध है। उसके उत्पादक 
सयोग-विभाग भी क्रिया के ही रूप है, यह हम कह चुके है; इसलिए शब्द के भी 
धारावाहिक क्रियारूप होने मे कोई सन्देह का स्थान नही रहता । यो, सब गुणो 
की क्रियारूपता या क्रिया की पूर्वावस्था-रूप शक्तिरूपता सिद्ध हो जाती है। 
यही बात भगवद्गीता मे स्पष्ट की गई है-- 
विकारांश्च गुणांश्चैव विद्धि प्रकृतिसस्भवान्‌ । 
( गीता, १३।१९ ) 
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अर्थात्‌, गुण और विकार ये सब प्रकृति से ही उत्पन्न होते है । प्रकृति की 
क्रियाख्पता हम सिद्ध कर चुके है, इसीलिए सव गुण भी क्रिया के धारावाहिक रूप 
ही हैं, यह भी सिद्ध किया जा चुका है । उनमे वहुत-से गुणो का जब एक समुदाय बन 
जाता है, तव वह समुदाय प्रधान हो जाता है और सव गुण उसमे अप्रधान हो जाते है, 
इसीलिए उन्हे गुण कहा जाता है । गुण शब्द अप्रधान का ही वोधक है, यह पहले 
कहा जा चुका है । एक-एक द्रव्य को पकड़कर उसके पृथक्‌-पृथक्‌ अशो को जब 
आप वृद्धि मे छायेगे, तब स्पष्ट हो जायगा कि इन गुणो का ही समुदाय द्रव्य कहा 
जाता है। गुणो के अतिरिक्त और कोई द्रव्य-पद से कही जानेवाली वस्तु नही 
बचती । 
कई विद्वान्‌ यह कहा करते है कि गुण तो सव भमूत्त है । मूति जो हमे प्रतीत 
होती है, वही द्रव्य है, किन्तु इसपर भी विचार किया जाय कि मूत्ति-पद से आप किसे 
कह रहे है । यदि कठिनता वा ठोसपन का नाम ही मूत्ति है, तो वह तो स्पर्श नामक 
गुण मे आ गया। यदि आकार का नाम मूत्ति है, तो आकार नाम परिच्छेद का है, 
अर्थात्‌ सव तरफ से कटा हुआ-सा जो हमे एक पदार्थ प्रतीत होता है, वही उसकी मूर्ति है, 
तो वह भी परिमाण नाम का गुण ही सिद्ध हुआ । गुणो के अतिरिक्‍त और कौन-सी वस्तु 
वची, जिसे आप द्रव्य कहने को प्रस्तुत है । सुतराम्‌, यह मानना होगा कि क्रिया की धारा- 
वाहिक अवस्था ही गुण है और गुणो का समुदाय ही द्रव्य है। अब केवळ वही 
पुर्वोक्त तकं उपस्थित होगा कि क्रिया या शक्ति निराधार नही रह सकती । निराधार 
होने पर क्षणिक क्रिया या शक्ति का ज्ञान होना ही युक्ति से सिद्ध नही होता, इसलिए 
उसका कोई आधार मानना ही चाहिए, इसीलिए आधार-रूप से एक मुख्य तत्त्व को 
वैदिको ने माना है और उसके ही रस, ज्ञान, पुरुष, ब्रह्म, शिव आदि नाम भिन्न-भिन्न 
शास्त्रों मे अपने-अपने परिभाषानुसार माने है । वह शक्ति का आश्रय ही मुख्य तत्त्व है, 
उसी के आधार पर रहकर शक्ति या प्रकृति सव कुछ रचना करती है । प्रकृति 
या शक्ति स्वतन्त्र नही हो सकती । यही वेद पुराण, आगम, दर्शन आदि सवका 
एक मुख से सिद्धान्त है। भारतीय शास्त्रों में भिन्न-भिन्न मत कही नही है, केवल 
परिभाषाओ, अर्थात्‌ शब्दो का भेद है। गम्भीरता से समझने पर सवकी एकरूपता 
स्पष्ट सिद्ध हो जाती है । 
इस प्रकार, शक्ति का विस्तृत विवरण हमने उपस्थित किया । अव विचार 
यह करना है कि उस शवित का अपने आश्रय, अर्थात्‌ शक्तिमान्‌ से सम्वन्ध किस प्रकार 
का होता है । इसी सम्वन्ध को ठीक समझ लेने पर सृष्टि का बहुत कुछ रहस्य 
समझ में आ जायगा । कहा जा चुका है कि क्रिया या उसकी उत्पादिका शक्ति 
क्षणिक है, वह दूसरी क्रिया वा शक्ति का आधार नही वन सकती, किन्तु अपने आश्रय 
मे जव वह धारावाहिक हो जाती है, तव शक्ति पर शक्ति भौर क्रिया पर क्रिया भी 
और आकर जम जाती है, इसे ही चिति कहा जाता है। इस आधार पर, सम्बन्ध 
में दोनो प्रकार देखने होगे कि मूल तत्त्व का शक्ति के साथ क्या सम्बन्ध है और 
शक्तियों की चित्ति होने पर उनका परस्पर क्या सम्बन्ध होता है । 
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रस और बल के सम्बन्ध 


इतना और स्मरण रखना चाहिए कि लोक मे जिन-जिन पदार्थो का परस्पर 
सम्बन्ध देखते है, वहाँ वे दोनो ही परस्पर सम्बद्ध होते है और दोनो पर ही 
उस सम्वन्ध का प्रभाव भी पड़ता है । किन्तु, रस और वरू का अथवा यो कहे कि 
ब्रह्म और माया का सम्बन्ध इस प्रकार का नही है। वहाँ बल या माया ही रस 
या ब्रह्म के साथ सम्वद्ध होती है और उस सम्वन्ध का प्रभाव भी बल या माया 
पर ही होता है । रस या ब्रह्म तो सदा ही निछिप्त रहता है, उसे न सम्बन्ध 
की आवश्यकता है और न उसपर सम्बन्ध का कोई प्रभाव पड़ता है। यह भी 
स्मरण रहे कि लोक मे दोनो पदार्थ पहले पृथक्‌-पृथक्‌ भी दिखाई देते है, फिर उनका 
परस्पर सम्वन्ध हुआ करता है, किन्तु यहाँ ऐसा भी नही । शक्ति या माया अपने 
आश्रय ब्रह्म या रस से पृथक्‌ होकर कभी दिखाई नही देती, सदा ही वह अपने 
आधार से मिली हुई ही रहती है । इस प्रकार, छौकिक सम्बन्धो में और ब्रह्म और 
माया के सम्बन्ध मे परस्पर बहुत कुछ विलक्षणता है; परन्तु लौकिक दृष्टान्तो के 
बिना 'परतत्त्व' मे बुद्धि प्रवेश नही पा सकती, इसलिए विवश होकर हमे सम्बन्धों 
का विवरण लौकिक दृष्टान्तो से ही करना पड़ेगा । विज्ञ पाठक लौकिक दृष्टान्तो 
से अलौकिक पदार्थो पर भी अपनी दृष्टि ले जा सकेंगे । 


अच्छा तो पहले लौकिक सम्बन्धो पर ही दृष्टि डालिए । सम्बन्ध के प्रथमतः 
दो भेद होते है । एक “स्वरूप-सम्बन्ध' और दूसरा 'वृत्तिता-सम्बन्ध' । वृत्तिता- 
सम्बन्ध को ही आधार-आधेयभाव कहते है । स्वरूप-सम्बन्ध के तीन भेद है: 
१. विभूति, २. योग और ३. बन्ध । वृत्तिता-सम्बन्ध के भी तीन भेद है : १. उदार, 
२. समवाय और ३. आसक्ति । इस प्रकार, सब मिलाकर छह प्रकार के सम्बन्ध होते है । 
इनके लक्षण और उदाहरण यहाँ बताना आवश्यक है । पहले तीनो स्वरूप-सम्बन्धो 
के लक्षण बताये जायेगे और उनके उदाहरण दिये जायेगे । फिर, आगे वृत्तित्व-सम्बन्ध 
के लक्षण और उदाहरण कहे जायेगे । 

१. 'विभूति’ सम्बन्ध उसे कहते है, जहाँ दो मे एक स्वतन्त्र रहे और दूसरा 
परतन्त्र । एक सम्बन्ध के फल का अनुभव करे और दूसरा तटस्थ रहे । इसी वात 
को इन शब्दो मे कह सकते है कि एक निविकार जीवित रहे और दूसरा मृत के समान 
उससे चिपका रहे । इसके उदाहरण देखिए : जैसे हम अपना हाथ या पैर उठाते है, 
वहाँ पहले आत्मा में उठाने की इच्छा होती है। वह्‌ बुद्धि का धमं है। और, उस 
इच्छा से एक प्रकार का प्राणसचार होता है, जिसे न्याय की परिभाषा में प्रयत्न 
कहते है. । उस प्रयत्न से हाथ या पैर उठ जाता है। यहाँ हाथ या पैर के 
साथ इच्छावाली प्रज्ञा और संचरित होनेवाले प्राण का विभूति-सम्बन्ध है; 
क्योकि बुद्धि या प्राण पर उस सम्बन्ध का कोई प्रभाव नही पडता । वे सैकड़ो 
वारयो ही अगो को उठाया-बैठाया करेगे, किन्तु उनके वश मे रहकर हाथ या पैर 
उठ जाते है, अर्थात्‌ उनपर प्रभाव पड़ता है । बार-बार उठाने पर उनमे थकान भी 
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होगी । दुसरा इसी का उदाहरण यह समझिए कि वाहर के पदार्थ हाथी, घोडे, वृक्ष 
आदि जव हमारे प्रत्यक्ष ज्ञान मे अथवा स्मृति मे आते है, तब हमारे प्रत्यक्ष ज्ञान और 
स्मृति का उन पदार्थो के साथ 'विभूति-सम्वन्ध' ही होता है; कयोकि ज्ञान मे ऐसे पदार्थ 
बहुत-से आते और निकलते रहते है, ज्ञान उनसे विकृत नही होता । यहाँ यह प्रश्न होगा 
कि जैसे ज्ञान मे वाह्य पदार्थो के आने-जाने से विकार नही होता, वैसे ही वाह्य पदार्थों मे 
भी तो कोई विकार नही देखा जाता । किसी पदार्थ को सौ मनुष्यो ने भी देखा, तो भी 
उस बाह्य पदार्थ पर कोई उसका प्रभाव दृष्टिगत नही होता । इसका उत्तर यह होगा 
कि वाह्य पदार्थो पर कोई प्रभाव नही होता, यह ठीक है; किन्तु वे वाह्य जगत्‌ के 
पदार्थं हमारे ज्ञान मे आते ही अन्तर्जंगत्‌ के बन जाते है, अर्थात्‌ ज्ञान मे उनका 
वसा ही स्वरूप वन जाता है । इसी से देखे हुए पदार्थं का वार-वार स्मरण हुआ 
करता है । उन ज्ञान के बनाये हुए पदार्थो के साथ ज्ञान का विभूति-सम्वन्ध है, 
क्योकि वे ज्ञान मे वेधे हुए सदा परतन्त्र है और ज्ञान स्वतन्त्र है, वह जव 
चाहें उन्हे छोड देगा और दुसरे पदार्थ ले लेगा । विभूति-सम्वन्ध के लौकिक 
उदाहरण भी यो समझिए कि सूखी मृत्तिका (मिट्टी) से ईंट नही वनाई जा सकती, 
इसलिए पहले जल से मृत्तिका को गीला कर ईट वनाई जाती है । अब सुखाने 
पर या अग्नि मे पकाने पर वह जलभाग तो निकळ गया, किन्तु फिर भी ईट 
अपने स्वरूप मे स्थित रहती है, विखर नही जाती । यहाँ प्रन होगा कि अब ईंट 
के अवयवों को किसने पकड़ रखा है? अग्नि में पकाने पर कहा जा सकता है कि 
अग्नि के अवयवो ने ही उन अवयवों को पकड़ रखा है, किन्तु जव अग्नि भी ईट 
में से निकल गई, ईंट में गरमी बिलकुल न रही, तव ईंट के अवयवो को कौन पकडे 
हुए है, यह प्रश्‍न जटिल रूप से सामने आयगा । इसका उत्तर वैदिक विज्ञान की 
दृष्टि से यही दिया जायगा कि एक सूत्रात्मा रूप वायु सव पदार्थो मे व्याप्त है, 
वही इन अवयवो को पकडे रहता है। उस सूत्रात्मरूप वायु का ईट आदि के 
साथ विभूति-सम्वन्ध ही है, क्योकि वह स्वतन्त्र है और ईंट आदि पदार्थं उसके 
परतन्त्र है । वह सूत्रात्मा वायु क्रम-क्रम से जव निकल जायगा, तव यह ईट भी 
विशीर्ण हो जायगी, अर्थात्‌ बिखर जायगी । उसी दशा में यह कहा जायगा 
कि यह अव निष्प्राण हो गई, अर्थात्‌ अवयवो को पकड़नेवाली घ्राणशवित अव 
इसमे न रही । 
दुसरा इसी प्रकार का उदाहरण और देखिए कि लोहे, सोने और चाँदी के 
भिन्न-भिन्न टुकडो को हम मिला नही सकते । लोहार या मुनार अग्नि के द्वारा 
उन्हे पिषलाकर आपस मे मिला देता है। इससे कहना होगा कि अग्नि ने ही 
उन धातुखण्डो का परस्पर सम्वन्ध कराया । अव जव वह अग्नि उनमे से निकल 
गई, अग्नि चलन स्वभाववाली है, वह कही स्थिर नही रह सकती, उसका निकलना 
अनिवार्य है, इसीलिए जिस समय जोडे जाते हुँ, उस समय ये धातुखण्ड गरम रहते है, 
किन्तु अग्नि के निकल जाने पर थोडे समय में ठडे हो जाते है । अव. पुन" वही 
प्रन आयगा कि संयोग करानेवाळी अग्नि के निकल जाने पर फिर ये धातु के 
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खण्ड अलग-अलग क्यों न हो गये। अव इनको किसने पकड़कर जोड़ रखा है? 
इसका भी उत्तर वैदिक विज्ञान के अनुसार यही दिया जायया कि सूत्रात्मरूप प्राण- 
चायु, जो सब पदार्थो मे व्यापक है, वही इन धातुखण्डों को जुड़े हुए रखता है। 
यहाँ भी उस सूत्रात्मा खूप प्राणवायु का इन धातुखण्डो के साथ विभूति-रूप 
सम्बन्ध ही है; क्योंकि वह स्वतन्त्र है और ये सव पदार्थ उसके परतन्त्र है । बहुत 
काल में जब धातुखण्डो से भी प्राणशक्ति निकल जाती है, तब ये भी चूर-चूर 
हो जाते है । यह दूसरी वात है कि इनमे से प्राणशक्ति बहुत काल मे निकलती है, 
किन्तु निकलती अवश्य है । सैकडों वर्षों के पुराने गहने आदिको आप जरूर बिखरता 
हुआ पायेगे । 

यहाँ यह भी स्मरण रहे कि रस या ब्रह्म का वाह्य पदार्थो के साथ सदा 
विभूति-सम्चन्ध ही रहता है । वह सदा स्वतन्त्र रहता है और जगत्‌ के सब 
पदार्थं उसके परतन्त्र। इसी अपने विभूति-सम्बन्ध का वर्णन भगवद्गीता मे 
भगवान्‌ ने अर्जुन को सुनाया है। यद्यपि उनका विभूति-सम्बन्ध समस्त जगत्‌ 
के साथ है, किन्तु जहाँ-जहाँ उसकी विशेषता है, विशेषता के कारण जहॉ-जहाँ अधिक 
प्रभाव हो गया है, उन्ही का पहले नाम गिनाया है। अन्त मे स्पष्ट कर दिया है कि 
मै तो सव जगत्‌ में ही अंगरूप से व्याप्त हूँ । 

२, दूसरे प्रकार का स्वरूप-सम्वन्ध है योग'। जहॉ दो वस्तुएँ मिलकर 
तीसरी वस्तु को उत्पन्न कर दे, किन्तु वे दोनो भी अपने-अपने स्वरूप मे बने रहे, उनका 
नाश न हो, वह योग कहलाता है । इसे लौकिक उदाहरणो मे ही समझना होगा । 
जैसे, कोई पक्षी उत्तर की ओर मुख करके उड़ने लगा, उसके एक पख में पूर्व 
की ओर क्रिया होगी और दूसरी ओर के पख मे पश्चिम की ओर, किन्तु वह उत्तर 
की ओर ही क्रम से बढता जायया। यहाँ यही कहना होगा कि पूर्व और पश्चिम 
को होनेवाली पंखो की क्रियाएँ मिलकर उत्तराभिमुख क्रिया को जन्म देती है, किन्तु 
वे दोनो भी अपने स्वरूप में बनी रहती है, उनका नाश नही होता; इसलिए यह 
योग का उदाहरण हुआ । इसी प्रकार, जब हम अपने दोनो हाथो को मिलाकर जोर 
से दबाकर रगड़े, तब उन दोनो हाथो में गरमी उत्पन्न हो जायगी, किन्तु वे हाथ भी 
अपने स्वरूप मे वने रहेगे । इसी प्रकार दो पत्थर के खण्डो को जब आपस मे 
बार-बार जोर से परस्पर धिसा जाय, तब उनमे अग्नि पैदा हो जाती है । किन्तु, 
वे पापाणखण्ड भी जैसे-के-सँसे बने रहते है। यह भी योग का उदाहरण है। 
यह योग-सम्बन्ध यद्यपि रस और बल का नही बन सकता, किन्तु रस पर चित होने 
(एकत्र) वाले है और इनसे ही नये-नये पदार्थं बनते रहते है । 

३. तीसरा सम्बन्ध 'बन्ध' नाम का है। जहाँ दो पदार्थो के मिलने पर 
वे दोनो अपना स्वरूप छोड़ दे और तीसरी वस्तु को पैदा करे, वह वन्ध कहा जाता है । 
जैसा कि सरोवर के जल मे वायु आकर प्रवेश करती है, वह वायु जव बीच 
मे प्रविष्ट होकर जळ के अवयवों को दूर-दूर फैला देती है, तव एक बुदबुदा वन 
जाता है। जब वायु निकल गई, तो बुंदबुदा भी नष्ट हो जाता है। जळ पूर्ववत्‌ 
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अपने रूप में बहने लगता है। किन्तु, जब जळ के अवयव भी घने हों और वायु 
को घेरकर निकलने न दें, तब जळ और वायु का परस्पर संघर्ष होकर फेन (झाग) 
नाम की तीसरी वस्तु वन जाती है । अब न जळ अपने स्वरूप मे रहता है, न वायु । 
इसी प्रकार, जव हम दूध को गरम किया करते है, तब शीत वायु दुग्ध के अवयवो में 
घुस जाय और दुग्ध के अवयवो से घिरकर निकलने न पाये, तव वायु और दुग्ध के 
अवयव मिलकर मलाई पैदा कर वेते है। अब उस मलाई मे न दुग्ध ही अपने द्रव 
स्वरूप मे मिळता है, न वायु ही | इसलिए, कहना होगा कि दोनो ने ही अपना स्वरूप 
छोड दिया और वे मलाई नाम के तीसरे स्वरूप मे आ गये । यह स्वरूप-सम्बन्ध के तीनो 
भेदो का विवरण हुआ । अब वृत्तित्व-सम्वन्ध, जिसमे आधार-आधेयभाव कहा 
जाता है, उसका वर्णन करना है। स्वरूप-सम्बन्ध मे यह स्पष्ट हो गया कि विभूति- 
सम्बन्ध मे रस की ही प्रधानता रहती है और वन्ध मे बल ही प्रधान हो जाता है, अर्थात्‌ 
बन्ध बलों का ही होता है । योग में दोनो ही समान रूप मे रहते है । 
वृत्तित्व-संसर्ग उसे कहते है कि जहाँ आधार और आधेय दोनो के मिलने पर 
भी कोई नई वस्तु उत्पन्न न हो और आश्रित, अर्थात्‌ आधेय भी अपने 
आश्रय की अपेक्षा न रखकर स्वतन्त्र रूप से क्रिया करता रहे । जैसे कि 
कोई मनुष्य मार्ग मे चलता है, वहाँ मार्ग आश्वयभूत होता है और पुरुष 
आश्रित, किन्तु मागँगति के स्वरूप में प्रविष्ट नही होता, इसलिए यहाँ वृत्तित्व 
वा आधार-आधेयभाव सम्बन्ध ही कहा जाता है। दूसरा उदाहरण यो समझिए 
कि आकाशमण्डल मे संत्र वायु व्याप्त है, परन्तु उससे आकाश मे कोई प्रभाव 
नही पडता । इसी प्रकार, बल रस में व्याप्त रहता है, किन्तु रस पर उसका 
कोई प्रभाव नही पडता । इसके तीन भेद बतलाये है--१. उदारवृत्तिता, 
२. समवाय और ३. आसञ्जन । इन तीनो मे परस्पर परिवत्तंन होता रहता है । 
वह परिवत्तंन स्वाभाविक है । किसी इच्छा से नही होता । इनमे उदारवृत्तिता 
बह है, जहाँ केवल आश्रय-आश्रयिभाव हो. किन्तु आश्रय पर आश्रित का कुछ 
भी प्रभाव न पड़े जैसा कि .आकाश और वायु का उदाहरण दिया गया । रस 
और बल का परस्पर ऐसा ही आधार-आधेयभाव समझना चाहिए। वहाँ वळ 
अवश्य ही रस के आधार पर प्रतिष्ठित रहता है, किन्तु रस पर इसका कोई प्रभाव 
नही पडता । यही बात भगवद्गीता मे भी भगवान्‌ ने कही है-- 
यथाकाशगतो नित्यं वायुः सर्वत्रगो महान्‌ | 
एवं सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपघारय ॥ ( गीता, ९३) 
अर्थात्‌, जैसे आकाश में वायु रहती है, उसी प्रकार सव भूत मेरे आश्रित 
रहते है । 
इसी प्रकार, कमलपत्र और जल का आधार-आधेयभाव भी उदाहरण-रूप 
से समझ लेना चाहिए कि जळ कमलपत्र के आधार से रहता है, किन्तु कमलपत्र 
पर उसका कोई प्रभाव नही होता । यही उदाहरण सब शास्त्रो में दिया जाता है कि 
प्रकृति का सम्वन्ध होने पर भी पुरुप सदा पुष्करपलाशवत्‌ निछिप्त रहता है । 


सत्वादि गुणों को क्रियाशक्तिरूपता ११३ 


जहाँ दोनों मे परस्पर आश्रय-आश्रयिभाव का व्यवहार तो हो, दोनो 
परस्पर पृथक्‌-पृथक्‌ भी न मिले, किन्तु आधार पर क्रिया होने से ही आधेय पर 
भी क्रिया-प्रतीति हो जाय, उसे समवायवृत्ति कहते है । जैसे, पट की अपने 
तन्तुओं पर समवायवृत्ति है या गुणो की द्रव्य मे समवायवृत्ति रहती है । इन 
दोनो में परस्पर आधार-आधेयभाव होता है । पट मे तन्तु है, यह भी कहा जा 
सकता है और तन्तुओ के आधार पर ही पट है, यह भी कहा जा सकता है। 
पट में रूप, स्पर्ण आदि गृण है, यह भी व्यवहार होता है और रूप, स्पर्शे आदि का 
समुदाय ही पट है, यह “भी कहा जा सकता है, जैसा कि हम पूर्व मे निरूपण कर 
आये है । किन्तु, ये एक दूसरे से पृथक्‌ होकर उपलब्ध नही होते और पट की 
क्रिया से ही तन्तुओ पर या उसके गृणो पर भी क्रिया की प्रतीति हो जाती है । 
यही समवायवृत्ति कही जाती है । न्यायशास्त्र मे भी इनका समवाय-सम्बन्ध 
ही माना जाता है । 
जहाँ परस्पर मिलने से आश्रय पर विकारःप्रतीति हो, उसे आसञ्चवृत्ति 
वा आसञ्जनवृत्ति कहा जाता है । जैसा कि जल में नमक की डली 
( ढेला ) डाल दी जाय, तो जल में रूप-रसादि का परिवत्तंन प्रतीत होता है । 
इसी प्रकार, कपडे को रेंग देने से उसमे रूप, स्पर्श आदि का परिवर्तन 
प्रतीत होने लगता है, इसे आसद्धवृत्ति कहा जाता है । तीन पुरुषों का विवरण 
पूर्व पुस्तक 'बै० वि० और भा० ग्र०' मे किया जा चुका है । 
तीन पुरुषों में अव्ययपुरुष का वरू के साथ केवल उदारवृत्ति-सम्बन्ध होता है । 
जैसा कि भगवद्गीता के इलोक मे बताया गया है, अक्षरपुरुष मे समवाय- 
वृत्ति-सम्बन्ध होता है । वहाँ भी विकार नही होता । अक्षरपुरुष के आधार पर 
ही सव जगत्‌ रहता है । अक्षर की क्रिया से ही सब क्रियावान्‌ होते है, किन्तु 
अक्षर पर कोई भी विकार नही होता, इसीलिए उसे अक्षर कहते है, किन्तु क्षर 
पुरुष मे वल का लोप हो जाता है । इसलिए क्षरपुरुष ही सृष्टि का उपादान- 
कारण बनता है । क्षर पुरुष के भी दो भेद हो जाते है । एक आत्मक्षर और 
दूसरा विकारक्षर । आत्मक्षर अविकारी रहता हुआ ही पदार्थो में अवस्थित 
रहता है । किन्तु, विकारक्षर बल के सम्बन्ध से विकृत होता हुआ सब जगत्‌ को 
बनाया करता है । यहाँ यह अवद्य स्मरण रहे कि क्षरपुरुष मे रस और बल 
दोनो भाग है और बलो की चिति वा चयन भी वहाँ हो गया है । उन बलो 
मे ही परस्पर आसञ्जन-सम्बन्ध होकर विकार हुआ करता है । रस तो उस 
दशा मे भी अविकृत ही रहता है । 
' प्रकारान्तर से सम्बन्ध के पाँच भेद कहे जा सकते है * १. स्थानावरोध, 
२ समञ्जस, ३. ऐकात्म्य, ४ ऐकभाव्य और ५ भक्ति । स्थूल-द्वव्यो 
क! स्थानावरोध-सम्बन्ध अपने आश्रय के साथ रहा करता है, अर्थात्‌ जितने 
प्रदेश मे एक स्थूल द्रव्य रहता है, उतने प्रदेश मे दूसरे को नही आने देता है । जैसे, 
मिट्टी से भरे हुए घड़े मे और मिट्टी नही डाली जा सकती या जल से भरे हुए 
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घडे मे और जल नही समा सकता । यहाँ यह शद्धा हो सकती है कि दुग्ध से 
भरे हुए पात्र में भी वूरा (शक्कर) डाल दिया जाता है और वह दूध के साथ 
मिलकर उसी पात्र में समाविष्ट भी हो जाता है । इसी प्रकार, जल से भरे हुए 
पात्र में और जल नहीं आ सकता, किन्तु उसी में थोडा लवण (नमक) हम 
डाळ सकते है । यदि स्थानावरोध है, तो वहाँ वूरा या लवण कैसे समा गया? 
इसका समाधान है कि जल वा दुग्ध इन द्रव पदार्थो के अवयव परस्पर निविड 
सम्वन्ध नही रखते । उनके मध्य मे सूक्ष्म अवकाश रहता है, वहाँ उनका सजातीय 
जल या दुग्ध तो नही आ सकता; क्योकि वह भी उसी रूप मे रहना चाहेगा, किन्तु” 
वूरा या लवण उन अवयवों के मध्य के अवकाश मे थोड़ी मात्रा मे स्थान पा 
सकता है । जव हम किसी भित्ति या काष्ठ मे कोई कील ठोकते है, तव उस 
भित्ति या काष्ठ के कुछ शिथिल अवयव हटकर उस कील को स्थान दे देते है 1 
एक के स्थान में दूसरा स्थूल द्रव्य कभी नही आ सकता, किन्तु दूसरे प्रकार के 
सुक्ष्म अवयवोवाले ऐसे पदार्थ भी होते है, जो एक ही स्थान में वहुत-से 
रह सकते है, जैसे एक ही कोठे में एक ही दिया जलाया जाय, तो उसका 
प्रकाश भी सव कोठे मे व्याप्त होकर रहेगा और उसी कोठे मे और भी दो- 
चार दिये जला दिये जायें, तो सभी प्रकाश परस्पर मिलकर उसी कोठे मे रह 
जायेंगे। इसे समञ्जस-सम्बन्ध कहते है । सूक्ष्म निरवयव पदार्थो का ऐसा ही 
सम्वन्ध होता है । वे स्थानावरोध नही करते, जैसा कि आकाश सव अपने मे 
ही सव द्रव्यो को स्थान दे देता है । वह स्थानावरोधक नही । शक्ति के प्रकरण मे 
भागवत में जो हमने विदुर की शका लिखी थी कि ब्रह्म जव व्यापक है, तव उसमे 
शक्ति कैसे रह सकती है । ब्रह्म से रहित तो कोई भी स्थान नही, फिर शक्ति 
को अवकाश कैसे मिलेगा ? उसका भी यही समाधान है कि ब्रह्म वा रस 
अतिसूक्ष्म और निरवयव होने के कारण स्थानावरोधक नही होता । उसके साथ 
ही उसमे वल या शक्ति भी समञ्जस रूप से समाविष्ट रह सकती है । ब्रह्म 
और शक्ति का परस्पर समञ्जस-सम्वन्ध ही है । 
इसी प्रकार, न्यायशास्त्र में जो काळ, दिक्‌, आकाश और अनन्त आत्मा 
इन सबको व्यापक माना जाता है, वहाँ भी यही प्रकार समझना चाहिए कि वे 
सव स्थानावरोधक नही, इसीलिए समञ्जस रूप से सव एक स्थान में रह सकते है । 
सांख्यदर्दन मे भी जो पुरुपो को अनन्त माना जाता है और सबको ही 
व्यापक कहा जाता है, वहाँ भी यही प्रकार समझना होगा कि उन सवका समञ्जस- 
सम्वन्ध है । उसी प्रकार, एक दर्पण में अनेक पदार्थो के प्रतिविम्ब भिन्न-भिन्न 
दिभाओ से आकर सव एक ही जगह समञ्जस-सम्वन्ध से रहा करते है और हमारी 
आँख पर भी भिन्न-भिन्न पदार्थो के खूप भिन्न-भिन्न दिशाओं से आकर समञ्जस- 
सम्बन्ध से ही रह जाते हैं । इस समञ्जस-सम्वन्ध में यद्यपि प्रकाश आदि की 
पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतीति नही होती, किन्तु रहते वे पृथक्‌-पृथक्‌ ही हैं । इसीलिए, एक 
दीपक जलाने पर जितना प्रकाण होता है, कई दीपक एक कोठे में जला देने पर 
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प्रकाश उससे अधिक हो जाता है । इसी प्रकार, आत्मा आदि के जो दृष्टान्त बताये 
गये है, उनमे भी आत्माओ के एक स्थान में रहने पर भी परस्पर धर्म-अधर्म आदि का 
साकयं नही होता अथवा आकाश, काल इत्यादि के धर्मो का भी परस्पर सम्मिश्रण 
नही होता, किन्तु जहाँ परस्पर सम्मिश्रण भी हो जाय, उसे ऐकात्म्य-सम्बन्ध 
कहते है । यह तीसरे प्रकार का सम्बन्ध है, जैसा कि जब हम जल को अग्नि 
पर चढ़ाकर गरम कर लेते है, तव जळ मे उष्णता प्रतीत होने ळयती है; किन्तु 
वास्तव मे तो जरू अपने स्वरूप मे अब भी ठण्डा ही है। अग्नि के अवयव जल 
के अवयवो के साथ मिल गये और उन्होने जल के शीत स्पर्श को दबा दिया, इसलिए 
जल में अग्नि के अवयवों की उष्णता प्रतीत होने लगी । यहाँ जल और अग्नि का 
ऐकात्म्य-सम्बन्ध है, अर्थात्‌ दोनो घुलमिल गये । एक का धर्म दूसरे मे प्रतीत होने 
लगा; किन्तु दो मिलकर कोई नया पदार्थ नही बना । यही ऐकात्म्य-सम्बन्ध है । 
जहाँ दोनों मिलकर एक नई वस्तु पैदा कर देते है, वह एऐकभाव्य' कहा 
जाता है। जैसा कि अम्भ. नाम के जल के अणु और अग्नि के अणु मिलकर जलस्वरूप 
मे परिणत हो जाते है, दोनो की पृथक्‌ सत्ता नही रहती । पूर्व प्रक्रिया मे इसे ही बन्ध 
कहा है । आधुनिक विज्ञान मे यही हाइड्रोजन! और “ऑक्सीजन! का मिलकर जल 
बनाना कहा जाता है । पाँचवाँ सम्वन्ध "भक्ति-रूप है । एक का धर्म जहाँ दूसरे 
में सक्रमण कर जाय, उसे भक्ति कहते है । जैसे, पालकी या रेलगाड़ी मे बैठा 
हुआ मनुष्य दूर चला जाता है, वहाँ पाळकी या रेळ्याड़ी के साथ मनुष्य का 
भक्तिऽूप सम्बन्ध है । इसी प्रकार, दो खूँटियो मे एक हल्की रस्सी बाँध दी जाय। 
वह रस्सी बहुत भारी पदार्थं को भी धारण कर सकेगी। इसका भी कारण यही है 
कि उस हल्की रस्सी का भक्ति-रूप सम्बन्ध भित्ति के साथ जोड़ दिया गया है, 
इसलिए वह अपने से बहुत भारी पदार्थं को भी धारण कर सकती है । 
इन पाँचो प्रकारो के सम्बन्धो मे स्थानावरोध ही प्रधान सम्बन्ध कहा जाता है, 
किन्तु ये पाँच प्रकार के सम्बन्ध-बळो के साथ ही दुसरे बलो के होते है और 
इन सम्बन्धो से बलो का चयन होने पर नये-नये पदार्थ उत्पन्न होते रहते है । 
यह भी स्मरण रहना चाहिए कि रस और बल मे जबतक परिच्छेद होकर 
भिन्नता पैदा न हो, तबतक इन सम्बन्धो से सृष्टि नही हो सकती । जब माया- 
(बल रस में प्रादुर्भूत होकर रस मे परिच्छेद बना देता है, तभी परिच्छिन्न रस के 
साथ परिच्छिन्न बल का सम्बन्ध होने पर नये-नये पदार्थो की सृष्टि हुआ करती है । 
परिच्छेद होने के पहले रस मे बल समञ्जस-सम्बन्ध से रहा करता है! 
तबतक दोनो का ससर्ग नही कहा जाता । परिच्छेद होने पर ही दोनो परिच्छिन्लो 
का संसर्ग होता है और उससे नये-नये पदार्थ उत्पन्न होते रहते है, इस प्रकार 
“संसर्ग” अर्थात्‌ 'ससृष्टि' का ही नाम सृष्टि है । श्रुति मे रस और बळ का सम्बन्ध 
निरूपण करते हुए कहा गया है कि 
अन्तरं स्ृत्योरस्ृतं ्त्याचस्टतमाहितम्‌ । 
सत्युर्विवस्वन्तं चस्ते खव्योरात्मा विवस्वति ॥ 
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_ यहाँ बल को मृत्यु शब्द से कहा गया है; क्योकि वह भरणधर्मा है। या यो 
कहें कि मरण-रूप ही है । उत्पन्न होते ही विनष्ट हो जाना उसका स्वभाव है 
और रस को अमृत शब्द से कहा गया है; क्योकि वह सदा एकरूप रहता है, 
उसमें विनाश का सम्वन्ध कभी हो ही नही पाता । इस प्रकार, उत्तम श्रुति का 
यह अर्थ है कि मृत्यु के भीतर अमृत प्रविष्ट हो रहा है । इसे ही यो कहे कि 
मृत्यु के अन्तस्तळ मे अमृत रखा हुआ है । मृत्यु ने मानो उस विवस्वान्‌ अमृत 
को पहन रखा है और मृत्यु की आत्मा, अर्थात्‌ सत्ता उस विवस्वान्‌, अर्थात्‌ 
अमृत के ही आधार पर है । अर्थात्‌, वह अमृत के विना रह ही नही सकता । 
वेदिक परिभाषा में जिन्हे अमृत और मृत्यु कहा जाता है, उन्हें ही पौराणिक 
परिभाषा मे ब्रह्म और माया कहते है । यहाँ भी वही प्रक्रिया समझनी चाहिए 
कि माया ब्रह्म के आधार से ही अवस्थित रहती है और ब्रह्म पर माया का कोई 
लेप नही होता । 

लोक के भिन्न-भिन्न पदार्थो मे इन दोनो का दर्शन हम तीन-तीन ख्पो मे 

किया करते है । सत्‌, चित्‌ और आनन्द ब्रह्म के रूप है । इनका कभी परिवर्तन 
नही होता । पदार्थो का कितना ही भिन्न-भिन्न परिवर्तन देखा जाय, किन्तु उनमें 
'अस्ति' पद से सत्‌’ का और 'जायते' पद से 'चित्‌' का दर्शन सदा ही होता 
रहेगा । जवतक हमारे सामने जल भरा हुआ है, तवतक हम उसे 'जलम्‌ अस्ति 
या जल ज्ञायते' (जल है वा जल जाना जाता है) ऐसा कहते रहेगे। जल में जव 
मिट्टी का अंश बहुत मात्रा में मिल गया, तव कीचड है या कीचड़ जाना जाता है, 
यह यवहार हो जायगा । जव जल सर्वथा उड़ जाय, तव भाप है या भाप 
जानी जाती है, यह व्यवहार होने लगेगा । इस प्रकार, अस्ति और '्ञायते' 
(है और जाना जाता है) का सम्वन्ध सदा ही वना रहता है। और तो क्या, जब 
कुछ भी दिखाई न दे, तव भी 'नही है या नही जाना जाता', इस प्रकार सतू 
और चित्‌ का सम्वन्ध अभाव के साथ भी वना रहेगा । माया के तीन रूप-- 
नाम, रूप और कर्म सदा बदलते रहते है । नाम पलटता है, रूप अर्थात्‌ आकार 
भी पळटता है और उनमे क्रिया भी वदलती रहती है । जैसा कि जवतक मृत्तिका है, 
उससे हम जल नही ला सकते । घटरूप में हो जाने पर जल लाने की क्रिया 
उससे हो सकती है। एक-एक तन्तु हमारे शरीर को नही ढक सकता, किन्छु पट 
बन जाने पर आवरण-क्रिया उसमें हो जाती है । 'सत्‌' और 'चित्‌' की आनन्द- 
रूपता का विवरण अपनी पुर्व पुस्तक 'वै० वि० और भा० स०' में किया जा 
चुका है । उसकी यहाँ पुनरुक्ति नही की जाती । उक्त प्रकार के सम्वन्ध रस 
और 'वळ' मे या माया” और ब्रह्म” में होकर ही सृष्टि बना करती है, यद 
संक्षेपतः इस प्रकरण में दिखाया गया । 


द्वितीय खण्ड 


श्रीमद्भागवत में मूल तत्त 


श्रीमद्भागवत (स्कन्ध १, अध्याय २) मे भी शौनकादि क्रषियो के प्रश्‍न के 
अनन्तर सूत ने पहले वासुदेव का निरूपण किया । वासुदेव का स्वरूप वहाँ शक्ति- 
विशिष्ट ही बतलाया गया है । विष्णुपुराण के अनुसार हमने देखा है कि वासुदेव का 
अर्थ है--'जो सबमे रहे, और सब जिसमे रहें ।' इससे स्पष्ट है कि वासुदेव नाम से 
वहाँ अव्ययपुरुष ही निर्दिष्ट हुआ है । आगे तृतीय अध्याय के आरम्भ में ही 
सूत की उक्ति है-- 


जगृहे पौरुषं रूपं भगवान्महदादिभिः । 

सम्भूतं धोडशकलमादो लोकसिसुक्षमा ॥ 

यस्याम्भसि शयानस्य योगनिद्रां वितम्वतः । 

नाभिह्वदाम्बुजादासीद्‌ ब्रह्मा विश्वसुजांपतिः ॥ 

यस्यावयवसंस्थानेः कल्पितो लोकविस्तरः । 

तद्दे भगवतो रूपं विशुद्ध सत्त्वमूत्तिजम्‌ ॥ 
पश्यन्त्यदो रूपमदस्रचक्षुषा सहत्रपादोरुभुजाननाद्भुतम्‌ । 
सहत्मूर्दभवणाक्षिनासिकं सहत्रमौल्यस्बरकुण्डलोल्लसत्‌ ॥ 


(१।३।१-४) 


इन पद्यो का तात्पर्यं है कि सबके आदितत्त्व-रूप परात्पर भगवान्‌ ने 
छोकसृष्टि की इच्छा से पहले पुरुष-रूप धारण किया, जो 'महत्‌' आदि तत्त्वो 
से समन्वित और सोलह कलाओ से युक्‍त था । जल में सोया हुआ यह रूप 
योगनिद्रा मे निमग्न था । उसी के नाभिकमल से समस्त विश्व को समुत्पन्न 
करनेचालो का अधिपति ब्रह्मा प्रादुर्भूत हुए । ब्रह्मा के अवयवो से लोक का 
विस्तार कल्पित हुआ । वह सत्त्वमूत्ति से उत्पन्न विशुद्ध भगवान्‌ का खूप है। 
सहस्रो चरण, जधा, भुजाओ आदि से युक्‍त इस खूप को योगी चित्त 
एकाग्र कर अपनी आन्तर चक्षुओ से देखा करते है । उस रूप के हजारो 
मस्तक, श्रवण, नेत्र आदि अंग है और दिव्य वस्त्र, कुण्डल आदि आभूपणो 
से सुशोभित है। 

पाठक देखेगे कि यहाँ आदि मे पूर्वोक्त अव्ययपुरु्ष का ही विवरण 
हुआ है । सर्वपुरुष-रूप होने से उसी को सोलह कलावाला तथा शक्तियो 
से समन्वित बतलाया गया है । आगे उसी अव्ययपुरुप की नाभि, अर्थात्‌ 
केन्द्र से ब्रह्मा नाम के अक्षरपुरुप का प्रादुर्भाव कहा गया है । अक्षर- 
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पुरुष की कलाओ में प्रथम ब्रह्मा ही है, इसीलिए ब्रह्मा नाम से ही अक्षर- 
पुरुष का निर्देश किया गया है । उन्ही के अवयवो से लोको का विस्तार 
होता है, अर्थात्‌ वही जव क्षरपुरुष-हप मे प्रादुर्भूत होता है, तव उसी के 
अवयवो से समस्त लोक निर्मित होते हैं । फिर, 'पुरुषसूक्‍त' के प्रथम मन्त्र के 
अनुवाद के रूप में हजारो मस्तक, भुजा, चरण आदि वतलाकर अक्षरपुरुष 
काही विवरण किया गया है। पुरुषो के निरूपण मे यह भी संकेत ध्यान में 
रखना चाहिए कि जहाँ मुख, वाहु, चरण आदि से रहित का वर्णन हो, वहाँ 
अव्ययपुरुष का वर्णन होता है और जहाँ सहस्नो मुख, वाहु, चरण आदि का 
वर्णन हो, वहाँ अक्षरपुरुष निरूपित हुआ करता है । इसका कारण यह है कि 
अक्षरपुरुष मे बल की प्रधानता है, अत बल का विकास हो जाने पर हजारो 
या अपरिमेय अगो के विकास का अवसर आ जाता है। आगे इसी अक्षर- 
पुरुष को सव अवतारो का मूल कारण बतलाया गया है और क्षरपुरुष-रूप 
होकर इसी के अवयवो से समस्त सृष्टि के विस्तार का वर्णन भी किया गया है । 
इस प्रकार, यहाँ सक्षेप में क्षरपुरुष का सकेत-मात्र कर पुन. द्वितीय 
स्कन्ध के प्रथम अध्याय में विराट्‌ पुरुप का विस्तार से वर्णन किया गया है। 
बह्‌ विराट्‌ पुरुष क्षरपुरप का ही नामान्तर है । वैदिक सृष्टिप्रक्रिया में 
जिसे क्षरयुरू्प कहते है, उसे ही पुराणो की प्रक्रिया में विराटू पुरुष कहा 
जाता है । फिर, उसी के अवयवो से सम्पूर्ण लोको की सृष्टि वतलाई जाती है अथवा 
सव लोको को उसका अवयव बतलाकर उसका स्वरूप-निर्देश किया जाता है! 
इसी प्रकार, विष्णुपुराण में भी तीन पुरुपो का सकेत प्राप्त होता है-- 


तद्‌ ब्रह्म परमं नित्यमजमक्षयमव्ययम्‌ । 
एकस्वरूपं तु सदा हेयाभावाच्च निर्मलम्‌ ॥ (वि० पु०, २१३) 


वही ब्रह्म, जो किसी से उत्पन्न नही होता, अव्यय, अक्षर, क्षर आदि ख्पो से 
प्रकट होता है और सदा एकरूप ही रहता है । उसमें कुछ छोड देने योग्य 
मूल का अश्च नही है, इसीलिए वह निर्मल है इत्यादि शब्दो से अव्यय, अक्षर, 
इन पुरुषो का निर्देश मिळता है । जिसके अवयवो से जगत्‌ वनता है, उस क्षर- 
पुरुष का निर्देश तो आगे 'व्यक्त' शब्द से किया गया है । 

इस प्रकार, पुराणो में नामान्तरो से अथवा इन्ही नामो से, तीनो पुर्पो का 


सकेत प्राप्त होता है। 
काल का विवरण 
“विष्णुपुराण' के अनुसार परमात्मा भगवान्‌ विष्णु चार रूपो में प्रकट 


होते है । वे रूप है--१. पुरुप, २. प्रकृति, ३- काळ और ४. जगत्‌ । 
पुरुष, प्रकृति तथा इन दोनो के परस्पर सम्बन्ध का विस्तृत विवरण किया 
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जा चुका है । अब भगवान्‌ के तीसरे रूप कार” का विवरण आरम्भ किया 
जाता है । इस 'कालतत्त्व का विवरण भी पुराणों के अतिरिक्त सभी दर्शनों मे 
भिन्न-भिन्न रूपों मे प्राप्त होता है । उनमे से आवश्यकता के अनुसार दो-तीन 
मतों का विवरण हम यहाँ प्रस्तुत करेगे । 
वैदिक दर्शनों मे प्रथम स्थान वैशेषिक दर्शन का है। इस दर्शन मे काळ 
नाम का एक विभु. (सर्वत्र व्यापक) और नित्य द्रव्य माना गया है । वह स्वय 
एक है; किन्तु उपाधियों के कारण उसके दिन, मास, वर्ष आदि भेद हो जाते है। 
क्षण, घटी आदि सुक्ष्म भेदों की उपेक्षा कर पहले 'दिन' के व्यवहार का ही 
कारण बतलाया जाता है-। सूर्य का उदय जिस समय हुआ, वहाँ से आरम्भ कर 
सूर्य के अस्त होने तक की जितनी क्रियाऐ है, वे चाहे सूर्य की हो अथवा 
आधुनिक मतानुसार पृथ्वी की--दोनो ही मान्यताओ मे उतने काल के लिए 
दिन का व्यवहार होगा । दोनों ही मतों में सूर्य हम पृथ्वी-निवासियों को कुछ 
काळ दिखाई पड़ता है और उसके अनन्तर कुछ काल नही दिखाई पड़ता । यह 
भी स्मरण रखना चाहिए कि सूर्य का भ्रमण माननेवाले भी सूर्य का उदय 
और अस्त सूर्यं की क्रिया के द्वारा नहीं मानते, किन्तु एक आवह' नाम का 
वायुचक्र है, वह सूर्य, चन्द्र, तारा आदि सभी अन्तरिक्ष की ज्योतियों को पृथ्वी के 
चारों ओर घुमा देता है । उसी से हमारे दिन-रात का विभाग होता है! सूरये की 
अपनी गति तो इससे पृथक्‌ है। उस सूर्य की गति के कारण ऋतुएँ बदला 
करती है, अर्थात्‌ सूये जबतक, मीन और मेष राशियो में रहे, तबतक वसन्त 
ऋतु रहती है। वृष और मिथुन में जबतक रहे, तबतक ग्रीष्म इत्यादि । यह मीत, 
मेषादि राशियों मे जाना सूर्ये की अपनी गति से होता है । इसी प्रकार, चन्द्रमा, 
मंगलादि ग्रह भी अपनी-अपनी गति के अनुसार भिन्न-भिन्न राशियों मे जाया 
करते है। भूमि का भ्रमण माननेवाले भी भूमि मे दो प्रकार की गति मानते है । 
उनका कहना है कि जैसे एक रथ का पहिया अपनी धुरी पर घूमता 
हुआ ही मार्ग मे आगे बढता जाता है, यह दो प्रकार की गति रथ के चक्र मे 
स्पष्ट दिखाई देती है, वैसे ही यह सम्पूर्ण पृथ्वीमण्डल भी अपनी धुरी पर 
एक बार घूम जाता है। उस घुमाव मे जितने समय तक जिस प्राणी का प्रदेश 
सूर्य के सामने रहे, उतने समय तक उसके लिए दिन और फिर जितने समय तक 
सूर्य से विरुद्ध दिशा में चले जाने के कारण सूर्य नही दिखाई दे, उतने समय तक 
उसके लिए रात्रि का व्यवहार होता है । आगे इसी प्रकार पहिये की तरह अपनी 
धुरी पर घूमती हुई पृथ्वी अपने रास्ते पर, अर्थात्‌ सुर्य के चारो ओर घूमने के 
एक निर्धारित मार्ग पर आगे भी बढती जाती है । उस दूसरी गति के अनुसार 
ऋतु-परिवत्तेन हुआ करता है । अस्तु, यहाँ कहना इतना ही था कि “आवह' वायु 
की क्रिया माने या पृथ्वी की अपनी धुरी पर घूमने की क्रिया--दोनो ही दणामो 
में प्रात. सूर्य का दर्शन होने से आरम्भ कर साय जवतक सूर्ये दिखाई देता रहे, 
तवतक की क्रियाओ को उपाधि-रूप, अर्थात्‌ परिचय देनेवाली मानकर उस एक- 
रूप काल में एक दिन का व्यवहार हो जाता है और सूर्य न देखने के कान्ट की 
१६ 
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आवह' वायु की अथवा पृथ्वी की जितनी क्रियाएँ है, उन्हे उपाधि मानकर रात्रि 
व्यवहार होता है । 


सस्कृत शब्द 'उपाधि' के विवरण के सम्बन्ध मे कहना है कि सस्कृत-भाषा मे 
वस्तु का परिचय करानेवाले शब्दो के तीन भेद भाने जाते है--विशेषण, उपलक्षण 
और उपाधि । जो वस्तु के स्वरूप मे प्रविष्ट हो और वस्तु के स्वरूप के साथ 
जिसका ज्ञान भी होता हो, वह 'विशेपण' कहा जाता है । जैसे भिन्न-भिन्न द्रव्य, 
वस्त्र, पुष्पादि का परिचय करानेवाळे उनके रूप, रस, गन्धादि | जो वस्तु के 
स्वरूप मे प्रविष्ट भी न हुआ हो, किन्तु वस्तु के स्वरूप के साथ कभी गृहीत 
हुआ हो, उसे उपलक्षण कहते है । जैसे, कोई दो आदमी साथ-साथ जा रहे थे, 
उन्हे किसी मकान पर बैठा हुआ एक कौआ दिखाई दिया । उस कौए की विशेष 
चेष्टाओ से उस समय उन्हे उस घर के साथ उस कौए का भी ज्ञान हो गया । 
अब उन दोनो मे से किसी एक ने दूसरे से कहा कि “रामलाल को मेरा यह 
सन्देश दे आओ ।' वह दूसरा साथी यदि यह कहे किं मै रामलाळका घर नही 
जानता, तो उसका साथी उसे परिचय देगा कि उस दिन जहाँ हमने कौआ देखा था, 
वही रामलाल का घर है। यहाँ वह कौआ उस घर के स्वरूप मे प्रविष्ट 
नही है । इस समय वह कौआ उस घर पर मिलेगा भी नही; किन्तु कभी उस 
घर के साथ जाना गया था, इसी आधार पर उस घर का परिचय करा देता है। 
इसे 'उपलक्षण' कहते है । इसी तरह जो वस्तु के स्वरूप मे प्रविष्ट तो न हो, 
किन्तु सदा उसके साथ दिखाई देता हुआ परिचय कराता रहें, उसे उपाधि” कहते है । 
जैसे किसी ने पूछा--'श्रोत्र इन्द्रिय किसका नाम है ?” दूसरे ने उत्तर दिया 
हमारे कान के घेरे में जो आकाश का प्रदेश है, उसे ही श्रोत्र कहते है ।' यहाँ 
वह कान का घेरा श्रोत्रेन्द्रिय के स्वरूप मे गृहीत नही है, किन्तु सदा उसके साथ 
रहता हुआ ही उसका परिचय देता है। इसलिए, उस कान के घेरे को 'उपाधि' 
कहा जाता है। इसी प्रकार, यहाँ भी समझिए कि आवह वायु की या पथ्वीकी 
चलन-क्रियाएँ काल के स्वरूप में प्रविष्ट नही है; किन्तु सदा ही उसके साथ 
दिच-रूप काल का परिचय देती है । इसीलिए, इन्हे भी काल की उपाधि माना 
जाता है । इन उपाधियों के कारण ही एक अखण्ड काल में दिन और रात का 
व्यवहार हो गया । अव इन तीस दिन-रात के समूह को “महीना” कहा जाने 
लगा और इन वारह महीनो के समूह को वर्ष” कहा जाने लगा । इस प्रकार 
दिन, मास, वर्ष आदि का व्यवहार चलने लगा । 
यहाँ प्रश्‍न होता है कि जिन उपाधियो के कारण काल के दिन, माम, वर्प 
आदि भेद माने जाते है, उन उपाधियो को ही काळ गन्द से एक अखण्ड अतिरिवत 
काळ मानने की क्या आवश्यकता है? इसका उत्तर न्यायथास्य देता है कि 
इस समय अमुक कार्य हो रहा है, ऐसी प्रतीति सबको होती है 1 इसमे 
काल सव जगत्‌ का आधार है, क्योकि इस समय में इस प्रतीति के अनुसार 
काल की अधिकरणता मिद्ध होती है । यह आधार-आधेयभाच विना सम्बन्ध के 
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हो नही सकता और सूर्य की अथवा भूमि की क्रियाएँ जो काल की उपाधि मानी 
गई हैं, उनका जगत्‌ के पदार्थों के साथ सम्वन्ध वन नही सकता; वयोकि सूर्य 
की क्रियाएँ सूर्य मे रहेगी और भूमि की कियाएँ भूमि मे होगी । उनका जगत्‌ 
के पदार्थ फल-पुप्पादि के साथ सम्बन्ध कैसे वताया जाय? इसलिए, सव जगत्‌ 
के आधारभूत एक काल की कल्पना करनी पड़ती है और उस काल को सम्पूर्ण 
जगत्‌ का आधार मानना पडता है ! ऐसा मानने पर सूर्यं अथवा पृथ्वी की 
क्रियाएँ भी उसी काल में रहेगी और फल, पुष्प आदि की क्रियाएँ भी उसी काल 
मे रहेगी । इस प्रकार, इनका समानाधिकरण (एक आश्रय मे रहना)-रूप सम्बन्ध 
वन जायगा । यह सम्बन्ध बनाने को ही काल नाम के एक व्यापक द्रव्य की 
कल्पना करनी पड़ती है । सूर्य की क्रिया का प्रत्यक्ष प्रतीति हमे नही होता, अत, 
हमने मिनिट, घण्टा आदि की कल्पना समयज्ञान के लिए की है । यह मिनिट, घण्टा 
आदि की क्रिया भी व्यापक काल मे रहती है । और, हमलोग जो काम करते हूँ, वह भी 
उसी काल मे रहते है । इसलिए, पूर्वोक्त समानाधिकरण-सम्वन्ध परस्पर सवका वन 
जाता है और इस समय हमने अमुक कार्य किया, इस प्रकार का आधार-आधेयभाव 
सवका परस्पर वन जाता है । 
इस न्यायशास्त्र की काल-कल्पना को आगे के साख्य आदि दर्शन नही 
मानते । वे कहते है कि सूर्य, भूमि, घड़ी आदि की क्रियाओं का हमारी क्रियाओ के 
साथ कोई सम्बन्ध नही बनता, यह्‌ ठीक है, किन्तु वास्तविक सम्बन्ध न होने पर 
भी अपने व्यवहार के लिए हम उनका परस्पर सम्वन्ध अपनी बुद्धि से कल्पित कर 
लेते है । उसी कल्पित सम्बन्ध से आधार-आधेयभाव बन जायगा । फिर, काल 
नाम की एक व्यापक द्रव्य-कल्पना करने की कोई आवश्यकता नही प्रतीत होती । 
यदि यही आग्रह हो कि वास्तविक सम्बन्ध के विना कल्पित सम्बन्ध से सब 
जगत्‌ की प्रतीति का निर्वाह नही होता, तो भी आकाश नाम का एक ऐसा 
द्रव्य सव दर्णनकारो ने मान रखा है, जो सब जगत्‌ का आधार है । उसी 
आकाश में सब द्रव्य, गुण आदि रहते है और सबकी क्रियाएँ भी उसी मे 
रहती है । आकाश न रहे, तो हम अपने हाथ-पैर भी कहाँ फैलायें ? इसलिए, 
आकाश को सबका आधार मानना आवश्यक है। उस आकाश मे ही सबका 
(पूर्वोक्त सूर्य, पृथ्वी आदि की क्रिया का और फल, पुष्पादि द्रव्यो का और उनकी 
कियाओ का) परस्पर समानाधिकरण-सम्बन्ध बन जायया, फिर सवके लिए 
काल, दिशा आदि अनेक द्रव्यो की कल्पना करने की क्या आवश्यकता है ? यही बात 
वदिक्कालावाकाशादिभ्यः इस साख्यसूत्र में कही गई है । इसका अर्थ है कि 
आकाश आदि द्रव्यो में ही दिशा और काल को भी अन्तर्गत कर लेना चाहिए। 
उनकी पृथक्‌ कल्पना अनावश्यक है । इस प्रकार, न्याय में माने हुए काल का 
साख्य ने आकाश मे अन्तर्भाव मान लिया, किन्तु साख्य को भी अपनी प्रक्रिया के 
निर्वाह के लिए काल नाम का एक पदार्थ मानने की आगे आवश्यकता हुई । 
साख्य यह मानता है कि सत्त्व, रज, तम--ये प्रकृति के गुण समान रूप में 
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प्रलयकाल मे भी रहते है और जव इनका स्वभाव ही परिणाम है, तव विना 
परिणाम के ये प्रलयकाल मे भी नही रह सकते । इसलिए, प्रलयकाल मे भी 
इनका सजातीय परिणाम होता रहता है, अर्थात्‌ सत्त्व सत्त्व के ही रूप मे और रज 
रज के ही रूप में परिणत होता रहता है; किन्तु जव सृप्टि होने को होती है, 
तब इनमें क्षोभ होकर भिन्न प्रकार का परिणाम होने लगता है । उस समय 
कोई एक गुण प्रवळ होकर दूसरों को दवा देता है । प्रक्रिया से जगत्‌ की 
उत्पत्ति होती है । फिर, प्रव्न होता है कि प्रलयकाल मे जव समान ही परिणाम 
चल रहा था, तव अकस्मात्‌ गुणो मे क्षोभ उत्पन्न कयो हुआ और उनमे एक 
दुसरे को दवाने की प्रकिया किस आधार पर चली ? इसका उत्तर कई दर्दात- 
कार यह देते है कि प्राणिवर्ग के जो काम प्रलयकाल में शिथिल होकर अपना 
फल नही दे रहे थे, वे अपना फल देने के लिए अग्रसर होते है और उनकी 
प्रेरणा से ही प्रकृति के गुणो मे भी क्षोभ हो जाता है ! इसपर प्रश्न होगा कि 
कर्म भी तो जड है, उनमें फल प्रदान करने की प्रेरणा देने के लिए प्रबोध कहाँ से 
आया ? ऐसा देखा जाता है कि जव जागतिक जड वस्तुओ मे कोई भी क्रिया 
विना चेतन की प्रेरणा के नही होती, तव इनमें प्रवृत्ति अथवा कर्म की स्वत" प्रेरणा 
केसे मानी जा सकेगी ? इसलिए, साख्य के ही उत्तर भाग योगदर्शन मे सत्त्वादि 
गुणो में क्षोभ कराने के लिए काळ नाम के एक द्रव्य को स्वीकार करना पड़ा है । 
वह काळ ही गुणो मे क्षोभ उत्पन्न कर देता है। यहाँ उसी योग-प्रकिया से मिलता- 
जुलता 'विष्णुपुराण' का भी कथन है कि भगवान्‌ की ही एक मूत्ति काळहै। 
भगवान्‌ की मूत्ति होने के कारण उसे चेतन अवश्य ही कहा जायगा । वही गुणो मे 
प्रविष्ट होकर उनमें क्षोभ करा देता है और पुरुप नाम के साख्य के माने हुए 
आत्मा में भी प्रकृति से मिलने के लिए प्रेरणा उत्पन्न कर देता है । पूर्वोषत 
योगदर्शन में उस कारू को प्रकृति का ही एक रूप माना गया है; किन्तु 
प्रकृति का रूप मानने पर वह भी जड होगा और फिर वही प्रश्‍न उपस्थित हो 
जायगा कि उस कालरूप जडतत्त्व को भी किसने प्रेरित किया ? इस आपत्ति को 
हटाने के लिए ही पुराण ने इसे भगवद्रूप मान छिया और चेतन होने के कारण 
इसमें स्वयं क्षोभ कराने की प्रवृत्ति मान ळी । यही 'विप्णुपुराण” में कहा गया है 
कि भगवान्‌ विष्णु ही अपने कालरूप से प्रकृति भौर पुरुप _ दोनों में प्रविष्ट 
होकर उनमे क्षोभ, अर्थात्‌ सृष्टि के अनुकूछ किया उत्पन्न कर बत हं-- 
्रधानपुरुणी चापि प्रविश्यात्मेच्छया हरिः 1 
क्षोमयामास सम्प्राप्ते सर्गकाळे व्ययाव्ययौ ॥ 
(विष्णूषु ०, अ० २, श्लो० २६) 
इस प्रकार , यद्यपि पुराण साच्योबत प्रकृति को ही जगत्‌ का कारण मानता है, 


किन्तु साख्यदर्दीन में जिस प्रकार प्रति को स्वतन्त्र माना गया है, उस प्रकार पुराण 
नही मानता । किन्तु, उमे जगन्नियन्ता, जगदीव्वर के अधीन मानता है । 
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इससे मूल तत्त्व भगवान्‌ की शक्ति ही प्रकृति है, यह पूर्वोवत वेदान्त-प्रक्रिया ही 
पुराणों में समर्थित होती है । 


कालतत्त्व के सम्वन्ध मे अन्यान्य वहुत-से विचार भिन्न-भिन्न शास्त्रो मे 
प्राप्त होते हुँ । आगमनास्त्रों मे काल के भी दो भेद माने गये है । माया के 
पांच कञ्चुको में एक काल नाम का कञ्चुक है, जो परमशिव की नित्यता को 
संकुचित कर नियत काल तक जीवित रहने की शक्ति प्राणियो को देता है । 
दूसरा काल का रूप महाकाल नाम से माना गया है, जो परमशिव का ही 
एक रूप है । उसकी ही शक्ति, आदिशक्ति, महाकाली नाम से वहाँ कही गई है। 
शाक्तदर्शन मे महाकाल को महाकाली का ही उत्पादित एक स्वरूप कहा जाता है। 
यह हमने पहले कहा है । वहाँ भगवती की उपासना परब्रह्म रूप से है और 
यह सव महाकाळ आदि उसी के रचित रूप माने जाते है । अस्तु; यहाँ उन 
सवका मत विस्तार से समझाने की कोई आवश्यकता नही, केवल यही दिखाना था 
कि 'विष्णुपुराण' में जिस प्रकार काल को भगवान्‌ विष्णु का रूप माना 
गया है, उसी प्रकार उसे आगमणासस्त्र में जगदीशवरी अथवा परमदिव का रूप 
साना गया है । विष्णुपुराण जिस नाम-रूपरहित परमतत्त्व को व्यवहार के 
लिए विष्णु नाम से कहता है, उसी तत्त्व को आगमशास्त्र परमशिव नाम से 
अथवा आदिशक्ति के नाम से पुकारता है । यह नाममात्र का भेद है । 
उपासना के लिए भिन्न-भिन्न नामो की कल्पना भिन्न-भिन्न शास्त्रो ने कर रखी है । 
वस्तुतः, सबका प्रतिपाद्य एक ही है, यह सूक्ष्मदुष्टि से समझ लेना आवश्यक है ।! 


विष्णुपुराण’ मे चौथा विष्णु का रूप 'व्यवत' नाम से बतलाया गया है । 
व्यक्त, अर्थात्‌ स्फुट रूप से दिखाई देनेवाला, वही जगत्‌ है । इसकी उत्पत्ति का 
प्रकार ही सृष्टि कहलाती है, जो प्रस्तुत ग्रन्थ का प्रधान रूप से निरूपणीय 
विषय है । 


सृष्टि मे सभी पुराणो मे प्रायः प्रथम लोकसृष्टि का वर्णन आता है । लोक 
सात है--भू , भुव , स्व", मह) जन, तप और सत्यम्‌, इन सात लोको का सन्ध्यो- 
पासन मे व्याहृति-ूप से स्मरण किया जाता है । इनका स्वरूप-निर्देश और 
कुछ वर्णन अन्यत्र, किया जा चुका है । किन्तु, इनकी उत्पत्ति का प्रकार विस्तार से 
नही बतलाया गया है। इन सात लोको के पाँच मण्डलो की व्याप्ति पचमहाभूत 
नाम से भी कही जाती है । स्वयम्भूमण्डल' की व्याप्ति आकाश है, 'परमेष्ठि- 
मण्डल' की व्याप्ति वायु है इत्यादि । 


१. शरदाराणचन्द्र अट्टाचार्य-रचित काळसिद्धान्त दर्शिनी में भिन्न-भिन्न मतों के अनुसार काल का 
निरूपण विस्तार से किया गया है ।--छे० 7२ 


२. विस्तार से जानने के लिए देखिए--'वैदिक विशान और भारतीय सस्कृति” प्र० बिद्दार- 
राष्ट्रभाषा परिषद्‌, परना-४, पू० १०२ । 
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विष्णुपुराण' के द्वितीय अध्याय मे, वायु आदि का आकानादि से आवत 
होना बताया गया है । यह प्रकिया मण्डलो पर ही ठीक घटित होती है और 
पूर्व-पुवे का उत्तरोत्तर से दसगुना वडा होना जो कहा गया है, वह भी मण्डलो मे 
दी वुद्धिगम्य रूप से संघटित होता है । अस्तु, प्रथमत पुरुप और उसकी शबित 
प्रकृति का विवरण कर गक्ति के ही महत्‌ अहकार नाम के रूप बताकर आगे 
अहंकार से पचमहाभूतो की उत्पत्ति वताई गई है । इन महाभूतो की उत्पत्ति 
मनुस्मृति के आरम्भ मे भगवान्‌ मनु ने भी ऋषियों के प्रति कही है और 
मनुस्मृति के आरम्भ के व्लोक ब्रह्मपुराण में प्राय उसी रूप मे उद्धत हुँ । 
कही-कही जो थोडा भेद पाया जाता है, वह लेखक आदि के दोप से ही 
समझना चाहिए । 


मनुस्मृति में पाँचों मण्डलों का निरूपण 


मनुस्मृति मे भी पाँचो मण्डलो के खूप में ही पचमहाभूतो का प्रकट होना 
वताया गया है । वहाँ प्रथमत" जगत्‌ की पूर्वावस्था का वर्णन कर आगे कद्वा 
गया है कि 
ततः स्वयम्भूर्भगवानव्यवतो व्यञ्जयन्निदम्‌ । 
सहाभूतादिवृत्तीजाः प्राडुरासीत्तमोनुदः ॥। 
अर्थात्‌ , सृष्टि के आरम्भ में जो तमोगुण सर्वत्र व्याप्त था, उसे दूर करता 
हुआ और पाँचो महाभूतो को कम से अभिव्यक्जित करता हुआ महान्‌ ओज- 
वाला स्वयम्भू सबसे पूर्व प्रकट हुआ । इसके पूर्व कोई मण्डल नही बना था 
और यही सबसे पहले प्रकट हुआ । विना किसी अन्य की सहायता के स्वत 
प्रादुर्भूत होनेवाले की संजा स्वयम्भू" अन्वर्थ है। यह मण्डल कहाँ से आ गया, 
इसका उत्तर आगे के इलोक में मनु ने दिया है-- 
योऽ्सावतौन्द्रियग्राह्मः दुदमोऽच्यवतः सनातनः । 
सर्वभूतमयोऽचिन्त्यः स एव स्वयमुद्चभो ।। 
अर्थात्‌ , जो सव जगत्‌ का मूल तत्त्व है, जिसका ग्रहण किसी इन्द्रिय से नही 
हो सकता । अत्यन्त सूक्ष्म होने के कारण जो अप्रकट ही रहता है, किन्तु अप्रकट 
रूप में पाँचो भत जिसके स्वरुप मे समाविष्ट हैँ, वही स्वय प्रकट हुआ । इसका 
तात्पर्यं यही है कि प्रलय काळ में भगवान्‌ के स्वरूप में ही पाँचो महाभूत या 
मण्डल समाये हुए रहते है 1 सृष्टि की इच्छा से उन सबको वह प्रकट कर वेते हैं । 
कोई नई वस्तु कही से नही आती और न किसी वस्तु का कभी अत्यन्त 
अभाव ही होता हैं। इसी को भगवद्गीता कहती है-- 


नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः! (गीता, २1१६) 
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पुरुष और उसकी शवितिरूप प्रकृति के अतिरिक्त मण्डलों के निर्माण मे एक 
'शुक्र नाम के तत्त्व की भी आवश्यकता होती है और उस शुक्र के भी तीन रूप है ।' 
पुरुषो में अव्ययपुरुष की तीन सृष्टिसाक्षी मन, प्राण और वाक्‌ नामक 
कलाएँ सबकी आत्मा होने के कारण सर्वत्र ही व्याप्त रहती है । विना आत्मा के कोई 
वस्तु रह ही नही सकती । इनके अतिरिक्त एक-एक अक्षरपुरुष की कला, एक- 
एक क्षरपुरप की कळा और एक-एक शुक्र का रूप भी पाँचो मण्डलो मे रहता है । 
उसी क्रमानुसार ब्रह्यारूप अक्षरपुरुष, प्राणरूप क्षरपुरष और वाक्रूप शुक्र से 
यह पहला स्वयम्भूमण्डल प्रकट हुआ । आगे भगवान्‌ मनु कहते है-- 


सोऽभिध्यायशरीरात्स्वात्‌ सिसुक्षुविविधाः प्रजाः । 
आप एव ससर्जादौ तासु बीजमवासुजत्‌ ॥ 
तदण्डमभवद्धेमं सहत्ांशुसमप्रभम्‌ । 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वयं ब्रह्मा सर्वलोकपितामहः ॥। 
आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः। 
ता यदस्यायनं पुवं तेन नारायणः स्मृतः ॥ 


यह कहा चुका है कि वाक्रूप शुक के ही परिणाम ऋक्‌, यजुः और साम नाम 
के तीनो वेद है । इसलिए, यह स्वयम्भूमण्डल वेदमय ब्रह्मा के नाम से श्रुति, 
स्मृति आदि मे प्रसिद्ध है। इन तीनो वेदो मे ऋक्‌ और साम तो सीमाविभाजक- 
मात्र है, वे यजु. को वहन करनेवाले वेदो मे कहे गये है। यजु ही मुख्य 
तत्त्व है । यह 'यजुः' शब्द--'यत्‌' और 'जू ” दो शब्दो के योग से वना है । इनमे 
'यत्‌' शब्द का अर्थ है--क्रियाशील, अर्थात्‌ हृलचलवाला और 'जू ' दान्द का अर्थ है-- 
स्थितिशील, अर्थात्‌ स्थिर रहनेवाला । ये गति और स्थिति की क्रिमाएँ ही 
स्वयम्भूमण्डल मे प्रकट हुई है और वे ही सब जगत्‌ की उत्पादक बनती है । 
इन्ही स्थिति और गतिशील तत्त्वों को 'आकाश' और वायु” कहा जाता है और 
इनके संघर्ष से तेज अथवा अग्नि उत्पन्न हो जाती है। वह अग्नि ही आप रूप 
मे परिणत होती है। इसी अभिप्राय से तैत्तिरीय श्रुति (वल्ली २, अनु० १) मे 
और उसके आधार पर ही पुराणो मे भी कहा गया है कि आत्मा से पहले आकाश 
पैदा हुआ, आकाश से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से 'अप्‌' (जल) और “प्‌ 
से पृथ्वी उत्पन्न हुई । मनु ने यहाँ उन स्थिति, गति और सघर्ष को शक्ति का ही 
रूप मानकर व्यक्त रूप मे प्रकट अप (जळ) तत्त्व को ही पहली सृष्टि कहा । 
अर्थात्‌, स्थिति, गति और सघर्ष इन तीन शक्तियो के रूपो को शक्ति के ही अन्तर्गत 
मानकर जल से ही सृष्टि का आरम्भ माना | यह प्रक्रियाभेद-मात्र है कि श्रुति 
अथवा पुराणो मे शक्ति के उन रूपो को भी भूतरूप से गिन लिया गया और 
मनुस्मृति में उन तीनो को शक्ति का ही रूप मानकर जलतत्त्वसे ही सूष्टि का 
आरम्भ माना । इस सक्षिप्त या विस्तार की प्रक्रिया मे कोई विरोध नही समझना 


१. दे० बैदिक विज्ञान और भारतीय संस्कृति, ए० १०० । 
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चाहिए । मनुस्मृति के इस अपृतत्त्व की उत्पत्ति का विस्तार से विवरण गोपथ- 
ब्राह्मण (१।१।१) में इस प्रकार दिया है -- 

“पहले ब्रह्म एक ही था (ब्रह्म शब्द से यहाँ यजु. रूप ब्रह्म या तत्प्रधान 
स्वयम्भूमण्डळ समझना चाहिए) । उस ब्रह्म ने विचार किया कि बड़े आइचर्य 
की वात है कि मैं अकेला हूँ, मै अपने ही समान दूसरा भी उत्पन्न कलें 1” 

तव उसने श्रम और तप किया | यह वेद की प्रक्रिया है कि मन, प्राण 
और वाक्‌ तीनों की क्रिया का निर्देश करने के लिए 'ईक्षण', 'तप” और 'अम' 
कहे जाते है । ईक्षण मन का व्यापार है, तप प्राण का और श्रम वाक्‌ का। 
आत्मा के तीनो ही रूपो में क्रिया होने से नया तत्त्व उत्पन्न हुआ करता है । 
इससे वही 'यत्‌' और 'जू ' की गति और अगति-हूप सघर्ष समझ लेना चाहिए। 
उस तप और श्रम करते हुए ब्रह्म के ललाट पर जो आता प्रकट हुई, जैसा 
श्रम करनेवालो के माथे पर होता है, उससे ब्रह्म आनन्दयुक्त हुआ कि यह दूसरी 
नई वस्तु उत्पन्न हो गई । मै वेद हूँ, वह 'सुवेद' हुआ । इस सुवेद को ही 
परोक्ष रूप मे सव लोग स्वेद' कहा करते है, क्योकि देवता, अर्थात्‌ विद्वानो 
को परोक्ष (छिपी हुई) वात ही प्रिय लगती हैं। खोलकर कुछ कहना उन्हें 
अच्छा नही लगता । 


इसके आगे फिर भी वह ब्रह्म तप और श्रम करता रहा! इस प्रकार, तप 
और श्रम से आगे चलकर उसके प्रत्येक रोम में से स्वेद का प्रवाह निकल पडा | 
उससे वह वडा प्रसन्न हुआ और कहने लगा कि इससे मै सब कुछ उत्पन्न करूँगा 
और उसका धारण भी करूँगा तथा इसी रूप से सवमे स्वय व्याप्त हो जाउँगा । 
इन तीन धर्मो के कारण ही इस 'अपू'ततत्व के तीन नाम है--धारण करने के 
कारण 'धारा', नये-नये तत्त्वो को उत्पन्न करने के कारण जाया” और सबमें 
व्याप्त होने के कारण 'आपू' । सस्कृतव्याकरण-प्रत्र्या से इन तीनो अब्दो के 
यही अर्थ है । 

इसके आगे गोपथब्राह्मण में ही कहा गया है कि पुन तप और श्रम से 
उस ब्रह्म का रेत, अर्थात्‌ वीर्य भाग परिपक्व हो गया। उस भर्जन, अर्थात्‌ 
परिपक्वता मे वह परोक्ष भाषा में भृगु कहा गया। आगे चलकर पुन. 
तप आर श्रम से उस भृगु के सव अगो से रस निकला | वह अंगो 
का रम ही परोक्ष भाषा मे 'अङ्गिरा' नाम से विख्यात हुआ । वह भृगु 
नीन रपो मे प्रकट होता है । अति नूदम टप में 'सोम', उससे कुछ स्थूल रूप 
मे वायु' और आगे अज्तिरा के संयोग से विनेय स्थूलता प्राप्त कर वही भाप 
रूप मे प्रकट हो जाता है । पाघ्चात्य वैज्ञानिक भी 'हाइद्रोजन' और 'आँवसीजन' 
के मिलने से जळ की उत्पत्ति मानते हुँ । यहाँ भी भृगु और अञ्चिरा के सम्बन्धसे 
ही जट की उत्पत्ति कही गई है । यह भापामात्र का भेद है । सोम और अग्नि 
के मम्पन्ध से ही जत की उत्पत्ति होना विज्ञानमिद्ध है-- 

मापो भृग्वद्धिरों रुपमापो भृग्यद्धिरोमयम । 
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अर्थात्‌, भृगु और अङ्गिरा का रूप या परिणाम आप (जल) तत्त्व है । 
यह आगे इसी गोपथश्रुति मे स्पष्ट किया गया है । यही बात मन्त्रभाग मे भी 
कही गई है-- 
अप्सु में सोमोअक्नवीदन्तविश्वानि भेषजा । 
अग्निञ्च विश्वसम्भुवम्‌ ॥। 
अर्थात्‌, जल मे अग्नि और सोम दोनों तत्त्व है । सोम के सम्बन्ध से जल मे 
ही सब प्रकार की रोगशामक भेषज, अर्थात्‌ ओषधियाँ भी रहती है । अङ्गिरा 
भी तीन रूपो में परिणत होता है--अग्नि, यम और आदित्य । इन छहो रूपो का 
विकास परमेष्ठिमण्डल मे हुआ है। दूसरे शब्दो मे इन छहो रूपो के सम्बन्ध 
से ही 'षड्ब्रह्म'-झूप परमेष्ठी नाम का दूसरा मण्डल बन गया है। यह द्वितीय 
मण्डल के प्रादुर्भाव का विवरण बताया गया । इसी की परिव्याप्ति वायु नाम से 
पंचमहाभूतो मे गिनी जाती है; क्योकि भृगु का ही दूसरा रूप वायु है और 
स्थूळ रूप जळ चतुर्थे मण्डल चन्द्रमा मे स्फुट रूप से प्रकट हुआ है । इसलिए, 
पंचभूतों की प्रक्रिया मे जळ को चतुर्थं भूत रूप से माना जायगा । यह द्वितीय 
मण्डल विष्णुरूप अक्षरपुरुष की कला से, आपूरूप क्षरपुरुष की कला से 
तथा आपू नाम के ही शुक्र से प्रादुर्भूत है । दूसरे स्थान मे श्रुति मे भृगु भौर 
अङ्गिरा की उत्पत्ति का अन्य ही प्रकार वतलाया गया है-- 
चषि भृगुः सम्बभूच अङ्गरेष्वङ्भिराः । 
अत्र च तृतोयमुच्छत इत्यूचुः तस्मादतिर्नाम ॥ 
इस श्रुति का अभिप्राय वैदिक वाङमय के सुप्रसिद्ध, शौनक क्रषि-कृत ग्रन्थ 'बृहद्देवता' 
में इस प्रकार प्रकट किया गया है--प्रजापति ने तीन वर्षो का सत्र नाम का एक महा- 
यज्ञ किया था । उसमें विना शरीरवाली एक “वाक्‌' आई। उसे देखकर उसके स्त्री- 
रूप होने के कारण दक्ष और वरुण का वीर्य स्खलित हो गया । वायु ने उन 
वीयेकण-मिश्चित धूलिकणों को एकत्र कर उसे अग्नि में डाल दिया। उस आहुति 
से जो ज्वाला निकली, उससे भृगु उत्पन्न हुआ और जो अङ्गार रहे, उनसे अद्धिरा 
उत्पन्न हुआ । तब आई हुई वाक्‌ ने कहा कि मेरा तीसरा पुत्र भी पैदा होना 
चाहिए । प्रजापति ने इस वाक्‌ की प्रार्थना को स्वीकार किया, इसलिए तीसरे 
अत्रि भी वहाँ उत्पन्न हो गये । कुछ शब्दभेद से यही आशय महाभारत के अनु- 
झासनपर्व के ८५वें अध्याय मे भी प्राप्त होता है, जिसका वैज्ञानिक तात्पर्यं है 
कि क्षरपुरुष की पाँच कलाओं--प्राण, आपू, वाक्‌, अन्नाद और अन्न--से ही 
पॉचो मण्डल अनते है । इस क्रम से अन्नाद (अग्नि) पृथ्वी को बनानेवाला है। 
वह अन्नाद अग्नि सूर्य से ही भ्रादुर्भूत है । इसलिए, इसे श्रुति की परिभाषा में 
सौर संवत्सर कहा गया है। इस संवत्सराग्नि को ही यहाँ प्रजापति नाम से 
समझना चाहिए । इसके भी दो भेद होते है, जिन्हे वैदिक परिभाषा मे 'चित्य” 
१७ 
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और 'चितेनिघेय' नामो से कहा जाता है । जो पृथ्वी पिण्ड के बनाने मे संलग्न है, 
बह्‌ चित्य' है और जो पृथ्वी-मण्डल के ऊपर स्थित होकर चारो ओर फैलने- 
वाला है, वह प्राण चितेनिधेय” कहा जाता है । स्मरण रहे कि वैदिक विज्ञान मे 
प्राण ही सब पिण्डो का निर्माण करता है और वही फिर उन पिण्डो पर स्थित होकर 
चारों ओर फैल जाता है । उस अन्नाद अग्निरूप प्रजापति का पृथ्वी से सम्बन्ध ही 
उसका यज्ञ कहा गया । उस यज्ञ मे अशरीरिणी वाक्‌ का जो आगमन बतलाया 
गया, वही प्राणरूप से चारों ओर फैलनेवाली चितेनिधेय नाम की अग्नि यहाँ अशरीरिणी 
वाक्‌ है । इसका तात्पर्य यही है कि चित्य अग्नि तो पिण्डरूप शरीर धारण कर लेती है 
और यह चितेनिधेय अग्नि विना ञरीर के ही चारो ओर घूमती है। पृथ्वी-पिण्ड का 
उत्पादक वाक्रूप शुक्र ही माना गया है। इसलिए, उसके प्राण को यहाँ वाक्‌ 
नाम से ही कहा गया । उसमे दक्ष और वरुण का रेत मिलता है, इस कथन 
का आशय है कि दसो दिशाओं मे व्याप्त दिक्‌ और सोम भाग ही यहाँ दक्ष है और 
परमेष्ठिमण्डल का व्यापक 'अपु' भाग ही वरुण है। इन दक्ष और वरुण का रस 
मिलकर वसु नाम की अग्नि पार्थिव पदार्थो में उत्पन्न होती है । यहाँ वाक्‌ का जो 
सम्बन्ध बताया गया, उसका भी तात्पर्यं है कि सव महाभूतो मे प्रथम उत्पन्न आकाश 
और जिसका प्रथम रूप शब्दतन्मात्रा' नाम से साख्यदर्शन मे प्रसिद्ध है, वही वाक्‌ 
पद से यहाँ कहा गया है । उसे पृथ्वी से उत्पन्न पृथ्वी का प्राणरूप हमने कहा है, अर्थात्‌ 
जव कोई मनुष्य समधरातल पर खडा होकर चारो ओर देखे, तव उसे अपने से कुछ 
दूर, क्षितिज के पास, पृथ्वी और आकाश मिले हुए दिखाई देगे । उस स्थान में 
पृथ्वी और आकाश दोनो का रस सम्मिलित होता है, इसी कारण वैसी दृष्टि बनती है । 
इसी सम्वन्ध को लक्ष्य में रखकर ज्यौतिपशास्त्र के फलित भाग मे बहुत-कुछ 
फलादेश कहा गया है । इसलिए, उस रस को पृथ्वी और आकाश दोनो से उत्पन्न 
कहा जा सकता है । 


पूर्वोक्त दक्ष, वरुण और वाक्‌ के सम्बन्ध से दृश्यमान अग्नि--जिसे लोक मे भी 
अग्नि कहा जाता है--की उत्पत्ति होती है । पाइचात्य वैज्ञानिक अग्निको कई तत्त्वो 
का सम्मिश्रण वतलाते है और यन्त्रो द्वारा उन भिन्न तत्त्वो को भी पृथक्‌ करके 
दिखा देते है । यह उनकी कोई नई उद्भावित खोज नही है । वैदिक विज्ञान में 
भी इसका पूर्ण सकेत प्राप्त है । शब्दो का भेद अवश्य है। वैदिक विज्ञान में 
सूक्ष्म जगत्‌ के तत्त्वो को ऋषि, देवता आदि नाम से कहा गया है । पाश्‍चात्य 
वैज्ञानिक अपनी भाया के नामो से इनका कथन किया करते हुँ । अस्तु; इस अग्नि 
फी जो ज्वाला निकलती है, वह अपू-तत्त्व का अंद है, अत उमे वारुणि, अर्थात्‌ 
वरुण का पुत्र भृगु कहा जाता है--अगुवे वारुणिः । अग्नि में डालकर काष्ठ आदि 
फे जलाने पर जो लालिमा प्रतीत होती है, वही अङ्गिरा है । वह पाथिव भाग 
का ही रूप है । इसलिए, अग्नि-सम्बन्धी या आग्नेय कहा जाता है--त्वमग्ने अद्धिरा 
प्रथम ऋषि: । 
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यहाँ अड्भिरा को अग्नि का भाग कहकर ही अग्नि की स्तुति की गई है। 
पुनः 'बृहदेवता' के आख्यान मे आया है कि वाकू ने कहा कि मेरा तीसरा पुत्र भी 
उत्पन्न हो और इस कथन को प्रजापति ने स्वीकार किया तथा इससे अत्रि की 
उत्पत्ति हुई । इसका आशय यह है कि अशरीरिणी वाक्‌ का जो भाग दृश्य 
अग्नि मे सम्मिलित रहता है, वही अत्रि नाम का प्राण कहलाता है । इस 
भुगु-अद्भिरा की उत्पत्ति के वर्णन से सिद्ध होता है कि 'वरुण', अर्थात्‌ अपू- 
तत्त्व का भाग ही भुगु है और उसमे सम्मिलित अग्नि का भाग ही अद्धिरा है । 
इन दोनो के योग से ही स्थूल जल की उत्पत्ति होती है । 


मचुस्मृति का सृष्टि विवरण और विज्ञान से उसका समन्वय 


भगवान्‌ मनु ने अप्‌-तत्त्व मे बीज के पडने और उससे अण्ड के उत्पन्न 
होने की वात लिखी है । यहाँ बीज को पूर्वोक्त अङ्गिरा नाम का ऋषिप्राण 
ही समझना चाहिए । इसके अतिरिक्त, 'बृहृदेवता' मे दक्ष और वरुण का वीये 
वायु ने इकट्ठा कर अग्नि मे डाल दिया, यह भी लिखा गया है । मनु ने भी 
दक्ष और वरुण के सभी वीर्य को बीज नाम से अभिहित किया है । वह अङ्गिरा 
भी स्वयम्भूमण्डल के त्रयी वेद से ही प्रादुर्भूत हुआ था । अत, कह सकते है 
कि त्रयी चेद ही स्वयं बीजरूप से (रेत-रूप से) उस अपुतत्त्व मे प्रविष्ट 
हुआ । यही प्रक्रिया शतपथन्नाह्मण (६।१।१।९-१०) के छठे काण्ड के आरम्भ मे 
भी बताई गई है । वहाँ पहले ऋषिप्राण का निरूपण किया गया है और 
उसका सात रूपो मे विभक्त होना भी बतलाया गया है । पुन कहा गया है कि 
उसने वाक्रूप लोक से अपूतत्त्व को उत्पन्न किया अथवा वह वाकूतत्त्व ही 
अपू-रूप मे प्रकट हुआ और वही अपू-रूप से सबमे व्याप्त हुआ । इसी व्याप्ति के 
कारण उसका नाम आप्‌ हुआ है । तत्पश्चात्‌, उसने पुत विचार किया कि 
आप_-तत्त्व से और भी पदार्थ पैदा करूँ और तदनुसार वह त्रयी विद्या, अर्थात्‌ 
तीनो वेदो के साथ उस आपू-तत्त्व मे प्रविष्ट हुआ तथा उसी से एक अण्ड 
प्रकट हुआ । 


उपर्युक्त बातो से स्पष्ट है कि मनुस्मृति के पद्य शतपथ और गोपथश्वुतियो के 
अनुवाद-मात्र है और वे मनुस्मृति के प्रथमाध्याय से ब्रह्मपुराण मे लिये गये है । 
आगे मनु भगवान्‌ उस अण्ड का वर्णन करते हुए कहते है कि वह अण्ड स्वर्णमय था 
और सहस्रांशु सूर्य के समान देदीप्यमान एव हजार किरणोवाला था । उसी 
अण्ड मे स्वय ब्रह्मा पैदा हुए और उस अण्ड मे उत्पन्न होने के कारण ही ब्रह्मा का 
नाम नारायण हुआ । इसका तात्पर्य है कि जल मे जो अद्धिरा-हूप से त्रयी 
वेद प्रविष्ट हुए । उससे एक तेज का पुञ्ज वना । उसे ही ज्यौतिपशास्त्र में 
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'धूमकेतु' कहा गया है । आजकल के वैज्ञानिक जिसे नीहार' (विकीर्ण तेज) 
कहते है, उसे ही मनु ने सुवर्णमय अण्ड कहा है । उस अण्ड मे ही भिन्न-भिन्न 
अङ्गिराऔ के आवागमन से और 'वराह-अवतार' से अभिहित होनेवाले उस यज्ञ- 
वराह की सहायता से यह सूर्य नाम का तीसरा मण्डल बना । इसे ही मनु ने 
ब्रह्मा और नारायण नाम से सम्बोधित किया है । सूर्य का नारायण नाम तो 
आज भी प्रसिद्ध है, जिससे लोग सूर्यनारायण ताम पुकारते है । ब्रह्मा भी यहाँ 
सूर्यमण्डल को ही कहा गया है । ब्रह्मा के विभिन्न प्रकार के भेद वणित है, जिसे 
हम आगे चलकर पौराणिक प्रक्रिया मे स्पष्ट करेगे । इसी ब्रह्मा को श्रुति मे 
और कही-कही पुराण मे भी हिरण्यगर्भ कहा गया है । यहाँ जिस सुवर्णमय 
अण्ड का पहले उल्लेख किया गया है, उसी के गर्भ मे सूर्य प्रकट होता है, 
इसलिए इसका नाम हिरण्यगर्भ युक्तियुक्त है । वेदमन्त्र मे इसका ही वर्णन है- 
हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाधार पृथ्वीं द्यामुतेमाँ कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥ 
(ऋ० ८।७।३३) 
अर्थात्‌, पहले हिरण्यगर्भं उत्पन्न हुआ । वह उत्पन्न होते ही सव भूतो का 
एकमात्र पति बन गया । वह पृथ्वी और द्युलोक को धारण करता है । उसी 
प्रजापति को हम लोग हवि से तृप्त करते है । 
मनुस्मृति के इलोको के विवरण का ढंग भिन्न भी हो सकता है । इसके 
अनुसार अग्नि-सोममय मण्डल में प्रविष्ट होनेवाला सोम का द्वितीय रूप वायु ही 
हिरण्यगर्भ है । अग्नि और सोम के आरम्भ मे स्वयम्भू का प्रादुर्भाव बतलाया 
गया है और उसे तमोनुद्‌ (तम को दूर करनेवाला) भी कहा गया”है। उसी को 
अग्नि का प्रादुर्भाव मानना चाहिए । उसी ने अपू-तत्त्व को अपने णरीर से उत्पन्न 
किया, अर्थात्‌ वही अपु-ल्प से परिणत हुआ। इस विवरण से तैत्तिरीय सूत्र में 
वर्णित अग्नि से अप, की उत्पत्ति के कथन की संगति वैठ जाती है । अप-तत्त्व 
की तीन अवस्थाएँ सोम, वायु और जल--पहले कही गई हँ । उसी की 
प्रथमावस्था सोम और अग्नि का एकीकरण अण्ड वना और वही 'हिरण्यमय 
अण्ड' कहलाया । हिरण्य, स्वर्ण का प्रसिद्ध चाम है और स्वर्ण अग्नि का ही 
मार है 1 इसी अभिप्राय ने अग्नि को 'हिरण्यरेता' कहा जाता है 1 अत", इस 
मण्डल को हिरण्यमय, अर्थात्‌ सोममय कहना युवितयुवत है । इस मण्डल के चारो 
ओर व्याप्ति रहती है और अग्नि उसके गर्भ (मध्य) में रहती है, ऐसा ही अग्नि 
और सोम का स्वभाव भी है । अग्नि दीप्तिमान्‌ है, इसलिए इसे मनुस्मृति मे 
सूरये के समान कान्तिवाला कहा गया है । सोम की द्वितीय अवस्था वायु है । 
निरन्तर गतिशील होने के कारण वह सव तत्त्वो में अन्तप्रवेश करती है । 
यही जच एस मण्डल के अन्दर प्रविष्ट हुई, तव मनु के अनुसार उसका नाम 
हिरप्पगर्भ या ब्रह्मा पड़ा । दमे हौ नारायण भी कहा गया है; क्योकि ब्रह्मा, 
विष्णु ओर शिय स्वरूपत. एक ही हँ । इनमें परस्पर नामो का साकर्य होता है, 
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जिसे आगे एकमूत्तिस्त्रयोदेवाः के विवरण मे स्पष्ट किया जायगा । स्वयम्भू- 
मण्डल में देवमय रूप अग्निप्रधान है, इसलिए अग्तिरूप से उसका वर्णन भी 
समझना चाहिए । पुनः जब सोममण्डल बना, तब अपू-तत्त्व के प्रधान होने के 
कारण परमेष्ठिमण्डल 'आपोमय' कहलाया । मध्य मे रहनेवाला अग्नितत्त्व 
सम्पूर्ण आकाश में आण-रूप से परिव्याप्त था । वही जव इवेत वराह की सहायता से 
पिण्डरूप मे परिणत हुआ, तब सूर्यमण्डल कहा गया । वराह-तत्त्व का विवरण 
आगे दिया जयगा । 
सूर्य सवका पति है और सब लोको को धारण करता है, इस रूप का वर्णन 
अन्यान्य कई मन्तो मे आया है। यह तीसरा सूर्यमण्डल इन्द्र” नाम की अक्षर- 
पुरुष की कला से, वाक्‌' नाम की क्षरपुरुष की कला से और अग्नि नाम के 
शुक्र से उत्पन्न हुआ है । इसी की व्याप्ति महाभूतो की गणना मे तेज था 
अग्नि नाम से कही जाती है । तृतीय सूर्यमण्डल' के प्रादुर्भाव की यही सक्षिप्त 
प्रक्रिया है । 
पुन. भगवान्‌ मनु कहते है-- 
तस्मिन्नण्डे स भगवानुषित्वा परिवत्सरम्‌ । 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्द्विधा ॥ 
ताभ्याञ्च शकलाभ्याञ्च दिवं भूमि च निर्ममे। 
मध्ये व्योमदिशश्चाशव्टावपां स्थानं च शाश्वतम्‌ ॥। 
अर्थात्‌, उस ब्रह्मा-रूप नारायण ने एक वर्ष-पर्यन्त उस अण्ड मे निवास कर 
अपने ही ध्यान से उस अण्ड को दो भागो मे विभक्त कर दिया । उन दोनो 
भागो से थुछोक और 'पृथ्वीलोक' का निर्माण किया । इन दोनो के मध्य में 
व्योम, अर्थात्‌ आकाश की रचना की और फिर आठो दिशाओं तथा अपू नामक 
जल के नित्यरूप स्थान को भी वनाया । 
वत्तंमान समय के पाइचात्य विद्वानों ने उपर्युक्त इलोको के सम्बन्ध मे अपना 
मत स्थिर किया है कि सूर्यमण्डल से ही टूटकर हमारी पृथ्वी अलग हुई है । 
बहुत काळ तक यह प्रज्वलित रही । फिर, निरन्तर वर्षा और वायु के कारण 
धीरे-धीरे ठण्डी हुई और तव प्राणियो के रहने योग्य बनी । इन विद्वानों के 
अनुसार ब्रह्मा-रूप चेतन सूर्यं ने ही अपने-आपको दो भागो मे विभक्त किया । 
उनमे से एक भाग 'झुलोक' (सूर्यमण्डल का निवासस्थान स्वर्गलोक) बना और 
दूसरा भाग पृथ्वी-रूप से प्रकट हुआ । अन्य कई विद्वान्‌ इस पद्य मे आये हुए 
आत्मनो ध्यानात्‌ से इस पद्य का यही तात्पर्य वतछाते हुँ कि सूर्यमण्डल की 
व्याप्ति जहाँतक है, अर्थात्‌ उसका किरणमण्डल जहाँतक फैलता है, वही एक 
ब्रह्माण्ड कहलाता है । उस ब्रह्माण्ड को अपने विचार से एक परिधि से दूसरी 
परिधि तक दो भागो मे विभक्त कर लेना चाहिए । उनमे ऊपर के भाग का 


१. आगे कश्यप ऋषि के पुत्र के रुप में और सूर्यवंश के प्रवर्तक के रूप में भी सर्च का वर्णेन प्रस्तुत 
किया जायगा ।--छे० 
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नाम स्वर्गं या 'द्युलोक' और नीचे के भाग का नाम पृथ्वी रखा गया है । 
किन्तु, वास्तव मे दो विभाग हुए नही, विद्वानों ने दो भागो की कल्पना कर 
स्वर्ग और पृथ्वी नाम दे दिया । इसीलिए, पुराणो मे पृथ्वी का वर्णन गोल रूप मे 
नही किया गया, प्रत्युत यह कहा गया-- 
आदर्शोदरसन्निभा भगवती विश्वम्भरा । 
अर्थात्‌, यह पृथ्वी काँच के मध्य भाग के समान चारो ओर फैली हुई है। 
विज्ञ पाठक स्वय विचारेगे किं एक गोले को जब वीच से एक परिधि से 
दूसरी परिधि तक चारो ओर काटा जायगा, तव वह कॉच के टुकडे के समान 
चारो ओर फैला हुमा ही होगा । उसी ब्रह्माण्ड के नीचे के भाग को पृथ्वी 
मानकर पुराणो ने उसे काँच की सतह के समान वतलाया है । कई पुराणो मे 
पृथ्वी का परिमाण उनचास कोटि योजन वणित है । वह भी उसी कल्पित 
ब्रह्माण्ड के अधोभाग रूप पृथ्वी का ही है, क्योकि ब्रह्माण्ड का वर्णन करते हुए 
“चिप्णुपुराण' लिखता है-- 
सुर्वाण्डगोलयोमंध्ये कोट्यः स्युः पञ्चविशत्िः । 
अर्थात्‌, ब्रह्माण्ड के एक छोर से सूर्य के केन्द्र तक पचीस कोटि योजन का 
परिमाण होता है । एक परिधि से सूर्यमण्डल-केन्र तक पचीस कोटि और सूर्य- 
मण्डलकेन्द्र से दूसरी परिधि तक फिर पचीस कोटि--दोनो को जोडने से एक 
परिधि से दूसरी परिधि तक ब्रह्माण्ड का परिमाण पचास कोटि होता है । यह 
पचास कोटि स्थूल दृष्टि से लिखा गया है । किञ्चित्‌ न्यून परिमाण है, इसलिए 
उस कल्पित पृथ्वी का परिमाण उनचास कोटि योजन माना गया । इस परिमाण की 
उपपत्ति के सम्वन्ध में कई विद्वानो का कहना है -कि यह पृथ्वी का घनपरिमाण 
पुराणो में बताया गया है । मनुस्मृति के ब्लोक के उत्तर भाग का यह अर्थ है 
कि मध्य में “व्योम” अर्थात्‌ अन्तरिक्ष रहा, यह तो ठीक ही है, किन्तु आगे जो 
जल का शाइवत स्थान कहा गया है, उससे मनु भगवान्‌ चन्द्रमण्डल का सकेत 
करते है । यह चन्द्रमण्डल, मण्डलो की प्रक्रिया में चौथा मण्डल है और प च- 
महाभूतो में इसे 'जल' नाम से कहा गया है । हमने कहा है कि द्वितीय पर- 
मेष्ठिमण्डल में भृगु के सोम, वायु और आपू ये तीन रुप हैं, उसी का आपू- 
भाग इस मण्डल में आकर स्थूळ रूप से प्रकट होता है । एऐतरेयन्नाह्मण में भी 
जळ की चार अवस्थाएं वतलाई गई हुँ--अम्भः, मरीचि, मर और आप्‌। 
उनमें मूर्यमण्डल के ऊपर व्याप्त रहनेवाले भाग को 'अम्भ' कहा जाता हैं । 
उसी की स्वूल अवस्था हमारी गगा नदी ह, जिसका विस्तृत वर्णन हमने वैदिक 
विज्ञान और भारतीय मस्कृति' (पृ० स० ११०) में किया है । मूर्य-किरणो में 
व्याप्त जल 'मरोचि' नाम से प्रसिद्ध है । वही 'मरीचि' जल चन्द्रमण्डल में 
आकर प्रसिद्ध होता हैं | और, पूर्वोक्त परमेष्टिमण्डल का ही दूसरा रुप 'सोम' 
नाम फी अक्षर बला और अन्न' नाम की क्षर कला या 'अपू' नाम के शक्र की 
सहायता मे चन्द्रमण्डल फे रुप में परिणत हो जाना है । यह चन्द्रमण्डल मण्डलो की 


श्रीमद्भागवत में मूल तत्त्व १३५ 


गणना मे कही चौथा और कही पृथ्वी के अनन्तर पॉचवाँ बताया गया है 
पंचभहाभूतो की गणना में जल चतुर्थ है, इसीलिए इसे चौथे स्थान मे गिना 
जाता है । यह चन्द्रमण्डल पृथ्वी-मण्डल के आकर्षण मे स्थित होकर पृथ्वी की 
परिक्रमा करता है, अतः इसे पाँचवॉ स्थान भी प्राप्त है । पॉचवाँ मण्डल तो हमारी 
पृथ्वी ही है । इसकी उत्पत्ति पंचभूत-अक्रिया मे जल से बताई गई है । 
तैत्तिरीय उपनिपद्‌ इसी वात को कहती है--अद्भ्यः पृथ्वी। पुराणो मे भी 
पृथ्वी की उत्पत्ति जल से बताई गई है । शतपथब्राह्मण के अनुसार इसकी 
प्रकिया मे जल के आठ रूप होते है--१ आपू, २. फेन, ३ मृत्स्ना, ४. सिकता, . 
५ शर्करा, ६. अश्मा (पत्थर), ७. अयस्‌ (लोहा) और ८. हिरण्य। 
जलतत्त्व का पहला विकार फेन (झाग) है । अक्सर जल की सतह वायु- 
वेग के प्रहार से ऊपर चढती है । किन्तु, जब थोड़े-से जल में वायु का धक्का 
लगता है, तव कभी ऐसा होता है कि जल ऊपर उठकर अपने भीतर वायु को 
दवा लेता है । इससे जल का बुद्बुद बनता है । फिर, जव हवा तेजी के साथ 
उसके भीतर से बाहर निकल जाती है, तव बुद्बुद टूट जाता है । किन्तु, जब 
कभी जल की सतह घनीभूत होकर वायु को निकलने नही देती, तब जल और 
वायु के धर्षण से दोनो प्रतिमूच्छित होकर फेन के रूप मे प्रकट होते है । वह फेन 
न तो शुद्ध जल ही है, न वायुरूप ही; किन्तु दोनो के योग से बनी हुई एक 
अतिरिक्त अवस्था है । ऐसे फेनो का सचय भी होता है और 'समुद्रफेन' के 
नाम से बिकता भी है । उसी फेन पर जब पुन. वायु का आक्रमण हो और 
फिर दोनो का सघर्ष हो जाय तथा सूर्य की किरणे भी साथ-साथ मिल जाये, 
तब उससे 'मृत्स्ता' नाम का तीसरा रूप पैदा हो जाता है । मृत्स्ता को ही 
'पंक' कहते है । इसी प्रकार, फिर वायु और सूर्यकिरणो के सघर्ष से चौथी 
अवस्था 'सिकता” बनती है, जो नदियों के किनारे कोमल मृत्तिका के रूप मे 
पाई जाती है । यही से जल का पृथ्वी-रूप प्राप्त हो जाता है । पुन, इसपर 
जव वायु और सूर्यकिरणो का निरन्तर प्रहार होता है, तब 'शकंरा” बनती है, 
जिसे 'रेत' कहते है । यह रेतसमूह जब जल से सिक्‍त होता रहता है और 
ऐसे स्थान मे रहता है, जहाँ वार-बार सूर्य की किरणो का आघात होता है 
तब कालक्रम से वह अश्मा' (पत्थर) के रूप मे परिणत हो जाता है । जिन 
लोगो ने पर्वेत-प्रदेशो मे भ्रमण किया होगा, उन्होने कई स्थानो पर ऐसे पत्थर 
देखे होगे, जिनके ऊपर के भाग को हटाते ही भीतर से मृत्तिका निकल पडती है । 
मिट्टी पर जब जल के थोडे अछ का सम्बन्ध रहता है और सूर्यकिरणो की 
सहायता से जल का अश दृढ हो जाता है, तब वही पत्थर के रूप मे परिणत 
हो जाता है । किन्तु, बिलकुल ठोस पत्थर के निर्माण मे यह प्रक्रिया हजारो 
वर्षो का समय लेती है और क्रमश” ऊपर-ऊपर का अश पत्थर के रूप मे 
परिणत होते-होते भीतरी भाग तक पहुँचता है । पुन कुछ विशेप परिस्थिति मे 
आग चलकर मिट्टी, जल, पत्थर, वायु और सूर्यकिरणो के परस्पर सम्बन्ध से 
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'लोहा' बनता है और आगे कुछ विशेष परिस्थितिवाले काल में वही सोने 
रूप में परिवत्तित हो जाता है । थे ही आठ रूप की अष्टाक्षरा गायत्री बतपथ- 
ब्राह्मण में वतलाई गई है । 


उपर्युक्त प्रक्रिया को ही पुराणो मे मधु-कैटभ' की कथा का रूप दे दिया गया है । 
मार्केण्डेयपुराणान्तगेत दुर्गासप्तशती मे भी मधु-कैटभ की कथा आई है तथा 
अन्य कई पुराणो मे भी मधु-कैटभ के रुधिर और मज्जा से पृथ्वी के बनने का 
वर्णन मिलता है । 'माकंण्डेयपुराण' मे तो प्रायः जितने असुरो का वर्णन आया है, 
वे आध्यात्मिक ही है, क्योकि वहाँ राजा सुरथ का प्रश्न मेधा ऋषि से यही 
होता है कि मुझको और इस वैश्य को, जानते हुए भी मोह क्यो हो रहा है ? 
इसीलिए, अन्त.करण-वृत्तिर्प देवासुरों के संग्राम की ही कथा मेधा ऋषि को 
मुनानी पडी, जहाँ 'मधु-केटभ' को 'मद' और '“मात्सर्य' का प्रतीक समझना 
चाहिए । किन्तु, जहाँ पृथ्वी की उत्पत्ति के वर्णन मे आता है कि मधु-कैटभ के 
रुधिर, मास, मज्जा आदि से पृथ्वी वनी है, वहाँ उसका तात्पर्य पुर्वोकत जल के 
परिवत्तित होनेवाले ख्यो से होता है । पूर्व द्वितीय मण्डल की उत्पत्ति में हम 
लिख चुके है कि भृगु और अद्धिरा नाम के दो ऋितत्त्व प्रकट होते हैं 
तथा उनके परस्पर सम्वन्ध से ही जळतत्त्व बनता है । उसमे अद्धिरा के 
सम्बन्ध से मीठापन आता है तथा भृगु के सम्वन्ध से खारापन । उसी मिठास के 
सम्बन्ध को पुराणो मे मधु' नाम दिया गया है और उसके अतिसूक्ष्म कृमि 
(कीड़े) ही 'कँटभ' कहे जाते हँ---कीटरूपेण भातीति कीटमः, कोटस एव कैटभः 
जल का मिठास और उसके कृमि--यें दोनों ही जल के पृथ्वी-रूप वनने 
में प्रतिवन्धक हैँ । इनका जव विष्णु-रूप सूर्य अपनी किरणो से सहार करता है, 
तब जल से पृथ्वी के भिन्न-भिन्न रूप वना करते है । पुराणो मे वणित सृष्टि विकास 
की यह वैज्ञानिक प्रक्रिया आधुनिक विकास-प्रक्र्या के अति निकट है । 


वराह को वायुरूपता 

पूर्वोक्त कथनानुसार जब जल में “मृत्स्ना, 'सिकता' आदि रूप पृथकू-पृथक्‌ 
प्रकट होते हैं, तव कभी चारो दियाओ की ऐसी वायु चलती है, जो उन सब 
अंगों को एक स्थान मे एकत्र कर देती है । इसे ही पुराणो मे वराह-अवतार 
कहा गया है 1 ब्राह्मणग्रन्यो में वराह का भी निर्वचन वही प्राप्त होता है-- 
प्रजापतिर्वायुभूत्वा व्यचरत्‌ । 

पुराणों में भी वराह का वर्णन कही वायुरूप मे और कही यज्ञ रूप मे किया 
गया हूँ । थज्ञ से ही नये-नये तत्त्व बनते हैं 1१ वायु ही यज्ञ का प्रथम प्रवर्तक है, 
इसलिए यगस्प मे भी पुराणो में वराद का वर्णन किया गया है । वराह शब्द की 
व्युत्पत्ति भी ब्राह्मणग्रन्यो ने कुछ ऐसा ही तिखा है--वृणोति च अह्लोति च 1 
१, ट्रटम्य : वैदिक विशान “गैर भारतीय संम्टति', १०१३ ३ 
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अर्थात्‌, जो चारो ओर से घेरा दे और सघात-रूप मे प्राप्त करे, वही वराह 
कहलाता है । यह वायु ही पृथ्वी-पिण्ड को दवाये रहती है । इसीलिए, पिण्ड 
फिर विदीर्ण नही होता, अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न रूपो मे विखरता नही । इसी तात्पर्य से 
पुराणों में वर्णन मिलता है कि पृथ्वी वराह की ठ्रेष्ट्रा पर है । दाढ मे रखी हुई 
वस्तु को जिस प्रकार दवा ट्या जाता है, उसी प्रकार वायु ने पृथ्वी-पिण्ड को 
दवा रखा है । वराह की वायुरुपता की स्तुति 'विष्णुपुराण' मे ऋषि इस 
प्रकार करते है-- 
घावापृयिव्योरतुलप्रभाव यदन्तरं तद्ृपुषा तवेव । 
व्याप्तं जगद्व्याप्तिसगर्यदीप्ते हिताय विएवस्य विभो भव त्वम्‌ ॥। 
(चि० पु०, ४।३७ ) 
अर्थात्‌, हे सर्वस्वामिन्‌, पृथ्वी और द्युलोक (सूर्यमण्डल) का अन्तर, अर्थात्‌ 
मध्यभाग, आपके ही णरीर मे व्याप्त हो रहा है । आप सम्पूर्णं जगत्‌ मे 
अपना प्रकाश व्याप्त करने मे समर्थ है । हे प्रभो ! आप जगत्‌ का हित करने मे 
प्रवृत्त हों । पुन" वराह का वर्णन वहाँ इस प्रकार मिलता है-- 
उत्तिळतस्तत्म जलाद्रंकुक्षेमहावराहस्य मही विगृह्य । 
विधुन्वतो चेदमयं शरीरं रोमान्तरस्था मुनयः स्तुवन्ति ।। 
(वि० पु०, ४२९) 
अर्थात्‌, जव महावराह-रूपधारी भगवान्‌ पृथ्वी को द्रष्ट्रा पर रखकर 
ऊपर उठे और अपने शरीर के रोमो को प्रकम्पित करने लगे, तब रोमकूपो मे 
विराजमान मुनि उनकी स्तुति करने लगे । 
इन पद्यो से भगवान्‌ के वराह-अवतार का वायु-रूप होना ध्वनित होता है; 
क्योकि पृथ्वी और सूर्यमण्डल के मध्यभाग (अन्तरिक्ष) मे वायु ही व्याप्त रहती है एव 
शरीर के रोमो का प्रकम्पन भी वायु का ही कर्म है । इसी प्रकार, विष्णुपुराण मे 
वर्णन प्राप्त है कि वराह के उछाले हुए विन्दुओ से जललोक के ऋषि प्रक्षालित हुए और 
भगवान्‌ की स्तुति करने लगे । उससे भी वराह की वायुरूपता ही प्रकाशित होती है; 
क्योकि जल वायु के वेग से ही उछलकर ऊपर जाया करता है । इसके अतिरिक्त, 
यह भी कहा गया है कि आपके चरणो में वेद विराजमान है तथा यज्ञ मे जो 
यूर्प गाडा जाता है, वही आपकी द्रष्ट्रा है इत्यादि । इन ऋषि-कृत स्तुतियो से 
बराह की यज्ञरूपता भी स्पष्ट प्रकट हो जाती है । 
भागवत के तृतीय स्कन्ध के पेरहवे अध्याय मे वराह के प्रादुर्भाव के 
विवरण मे मिलता है कि जब ब्रह्मा ने स्वायम्भुव मनु को उत्पन्न किया और 
उन्हें प्रजा उत्पन्न करने की आज्ञा दी, तव स्वायम्भुव मनु ने कहा कि भगवन, 
पृथ्वी के जरू के भीतर डूबे होने के कारण मै प्रजा उत्पन्न करके उसे कहाँ 
वैठाऊँगा ? स्वायम्भुव मनु की बात सुनकर पृथ्वी के उद्धार के विचार मे मग्न 
ब्रह्मा की नासिका से तत्क्षण अगुष्ठमाम का एक वराहरूपधारी पशु निकल 
पडा और ब्रह्मा के देखते-ही-देखते वह हाथी के समान बडा हो गया । आइचर्य- 
१८ 
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चकित ब्रह्मा मरीचि आदि ऋषियो के साथ विचार करने लगे कि यह अद्भुत 
पशु मेरी नासिका से कैसे उत्पन्न हुआ और देखते-ही-देखते इतना कैसे वढा कि 
इसी वीच वह महापर्वताकार हो गया और देखते-ही-देखते जल के भीतर घुस 
गया । वहाँ जाकर उसने अपनी दष्ट्रा पर पृथ्वी को उठा लिया । यह दृश्य 
देखकर ऋषि लोग वराह की स्तुति करने लगे । 

वहाँ स्तुति मे ऋषियो ने इस वराह की यज्ञरूपता का ही वर्णन किया है । 
इस कथा में भी नासिका-विवर से निकलना और शीघ्र ही वढ़कर हाथी और 
पर्वत के रूप मे हो जाना, वराह की वायुरूपता को ही ध्वनित करता है । 
इस प्रकार, स्पष्ट है कि वराह की वायुरूपता और यज्ञरूपता प्रस्फुटित हुई है । 
सभी पुराणो मे यह भी वणित है कि वराह ने ही पृथ्वी मे पर्वतो का चयन 
किया है । यह वर्णन भी उसकी वायुखूपता को ही सिद्ध करता है । 

न केवळ इसी पृथ्वी-पिण्ड की उत्पत्ति वराह नाम की वायू से होती है, 
अपितु जिन पाँच मण्डलो का हमने वर्णन किया है, उन पाँचो मण्डलो ने इसी 
विलक्षण प्रकार की वायु से अपना स्वरूप धारण किया है । इन पाँचो वराहो 
के पृथक्‌-पृथक्‌ नाम श्रृति-पुराणादि मे निदिष्ट हुँ । स्वयम्भूमण्डल को एकत्र 
करनेवाला 'आदिवराह' कहा जाता है, परमेण्ठिमण्डल के सगठन का कार्य 
'यज्ञवराह' करता है, सूर्यमण्डल को “इवेतवराह' एकत्र करता है, चन्द्रमण्डल को 
'ब्रह्मवराह' और इस पृथ्वीमण्डलू को 'एमूपवराह' सगठित करता है । भागवत के 
तृतीय स्कन्ध के अट्ठारहवे अध्याय मे आदिवराह का वर्णन प्राप्त होता है । 
वहाँ आदिसूकर पद भी दिया गया है । हिरण्याक्ष नाम के असुर का वध भी 
वराह के द्वारा किया गया है । यह कहा गया है कि आप्य प्राण का विकास 
भृगु और अङ्गिरा के रूप मे स्वयम्भूमण्डल से ही होता है । आप्य घ्राण ही 
असुरो का उत्पादक है 1 इसलिए, विना असुर के पराभव के उस मण्डल का 
सगठन नही किया जा सकता था । इसी कारण, वराह नाम की वायु ने प्रथम 
असुर का वध किया । फिर, यजवराह का वर्णन 'ब्रह्मपुराण' के ७९वें अध्याय मे 
मिळता है । वहाँ यज्ञ के उद्धार के लिए ही वराह का अवतार बताया गया है, 
यज्ञ का उद्धार होकर ही यज्ञ द्वारा उस मण्डल का संगठन होता है । तृतीय 
मण्ठल के व्वेतवराह नामवाला वर्तमान हमारा कल्प ही 'व्वेतवाराहकल्प' 
नाम से प्रसिद्ध है । इस कल्प की प्रतिप्ठा सूर्य भगवान्‌ पर ही अवरूम्वित है । 
पृथ्वी के 'एमूपवराह' का वर्णन तो विष्णुपुराण आदि सभी पुराणो मे मिलता है । 
श्रुति में 'एमूपवराह' नाम भी स्पप्ट है 1 

यहाँ मनुस्मृति और ब्रह्मपुराण की प्रक्रिया से पाँचो मण्डलो के विस्तार पर 
प्रकाण ठाऊा गया 1 यही भगवान्‌ का व्यक्त रूप है, जो विष्णुपुराण में भगवान्‌ 
का चौथा रप वतळाया गया है । 


विष्णुपुराण की विशेषताएँ 


“विष्णुपुराण' के द्वितीय अध्याय में इस निरूपण से सम्बद्ध कुछ ऐसी 
विजेषताएँ है, जिन्हे पाठको तक पहुंचाना आवव्यक है । इसकी पहली विशेषता 
यह है कि वहाँ ग्रन्थ के आरम्भ में ही प्रथम-प्रथम प्रकृति, महत्तत्त्व, अहंकार 
आदि का विवरण किया गया है । मनु भगवान्‌ ने मण्डल-सृष्टि के कथन के 
पश्चात्‌ महत्तत्व आदि का वर्णन लिखा है; क्योकि उन्हे महत्तत्त्व, अहकार आदि 
का केवळ आध्यात्मिक रूप मे विवरण लिखना था । अहकार से उत्पन्न 
होनेवाली इन्द्रियो के सयोग से भी मनुप्य-शरीर वनता है और इन्द्रिय, मन, शरीर 
आदि के द्वारा ही धर्माधर्म कर्म होते है । इसीलिए, मनुस्मृति मे इन्द्रिय आदि 
का आध्यात्मिक रूप वर्णित है; क्योकि उनका मुख्य प्रतिपाद्य विपय धर्माधर्म था । 
अन्य सृष्टि के विषय में मनु ने गौण रूप से और संक्षेप मे लिखा है। किन्तु, 
'विष्णुपुराण' का मुख्य विषय सृष्टि-निरूपण ही है, अतः भगवान्‌ व्यास ने यहाँ सम्पूर्ण 
प्रपञ्च के कारण प्रकृति को आधिदैविक रूप में ग्रहण किया है। 

दुसरी विशेषता 'विष्णुपुराण' की यह है कि सृष्टि-प्रक्रिया मे पहले साख्य- 
दर्शन की पञ्चतन्मात्राओ--झाब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध का वर्णन किया 
गया है और एक-एक तन्मात्रा से एक-एक महाभूत की उत्पत्ति वतलाई गई है । 
इसके मानी है कि पहले सूक्ष्म प्रपञ्च उत्पन्न होता है और तब स्थूळ अपड्च 
वनता है । सूक्ष्म प्रपञ्च सभी प्राणियो के उपयोग मे नही आता। प्राणियो की 
इन्द्रियाँ स्थूल तत्त्वो को ही ग्रहण करने योग्य बनाई गई है । तपोबल हारा 
जो दिव्य चक्षु प्राप्त कर लेते है, वे ही सुक्ष्म तन्माचाओ का ज्ञान कर सकते है । 
इन्ही सूक्ष्म तन्मात्राओ के पारस्परिक मिलन से महाभूत बनते है । सृष्टि की यही 
प्रक्रिया ‘विष्णुपुराण’ मे गृहीत है । श्रीविद्यावाचस्पतिजी के मतानुसार पाँच मण्डलो 
को ही पाँच महाभूत मानने की प्रकिया मैने यहाँ प्रतिपादित की है । उस प्रक्रिया 
में मण्डलो की उत्पत्ति से पूर्वं मण्डलो के उत्पादक-रूप में जिन-जिन तत्त्वो का 
विवरण दिया जा चुका है, उन्हे ही सूक्ष्म प्रपळ्च-रूप से समझ लेना चाहिए--जैसे, 
स्वयम्भूमण्डल वेदमय है । यहाँ वेद ही प्रथम सूक्ष्म तत्त्व है और यज्ञप्रधान 

परमेष्ठिमण्डल मे यज्ञ सुक्ष्म तत्त्व है । 

मनुस्मृति मे सूर्यमण्डलाघिष्ठाता प्राणदाक्ति को ही ब्रह्मा बतळाया गया है। 
ब्रह्मा नाम भिन्न-भिन्न तत्त्वो मे प्रवृत्त हुआ है, जिसे नारायण भी कहा गया है। 
किन्तु, 'विष्णुपुराण' की यह तीसरी विशेषता है कि महत्तत्त्व से पृथ्वी तक की 
उत्पत्ति वह पहले बतळाता है और तत्त्वो के पृथक्‌-पृथक्‌ रहने पर सृष्टि-विकास 
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में उन्हे असमर्थ जानकर कहता हे कि सबके सम्मिलित योग ने एक 'अण्ड' 
उत्पन्न किया तथा उसी अण्ड से ब्रह्मा उत्पन्न हुए । यहाँ महत्तत्त्व से 
आरम्भ कर पृथ्वी तक के तत्त्वो ने जिस अण्ड' का सर्जन किया, वही 
'ब्रह्माण्ड' है । श्रीमद्भागवत आदि ग्रन्थो मे ब्रह्माण्ड का विराट्‌ पुरुप के रूप 
में भी वर्णन किया गया है । सभी तत्त्व उस विराट्‌ के भिन्न-भिन्न अवयव 
बताये गये हैँ । जैसे द्युलोक उसका मस्तक है, सूर्य-चन्द्रमा नेत्र है, पृथ्वी कटि- 
प्रदेश है इत्यादि । इस अण्ड को अपना गरीर मानकर जो चेतन शक्ति सबमे 
व्याप्त रूप से प्रकट होती है, वही ब्रह्मा है । इसे ही हम अपनी वैज्ञानिक 
प्रक्रिया मे 'क्षरपुरुष' कहते है । सभी ब्रह्माण्ड क्षरपुरुष से उत्पन्न होते है 
और उसी के अवयव-रूप में स्थित रहते हे । भागवत मे जिस विराट्‌ पुरुष 
का वर्णन लिखा है, वह भी क्षरपुरुप का ही वर्णन है । इसी रहस्य को लक्ष्य 
में रखकर, त्रिपुरुपो के निरूपण मे, भगवद्गीता कहती है--क्षरः सर्वाणि 
भूतानि । अर्थात्‌, सर्वभूतमय क्षरपुरुष है । भगवद्गीता के सप्तम अध्याय के 
आरम्भ मे जहाँ शव्दान्तरो से तीनो पुरुषों का निरूपण किया गया है, क्षर और 
अक्षर को अपरा-परा प्रकृति कहा गया है और भगवान्‌ ने अव्ययपुरुष को 
अपना रूप वताया है, वहाँ पाँचो भूत, इन्द्रिय, मन, वुद्धि आदि को ही 
अपरा प्रकृति कहा है । उसी अपरा प्रकृति के तत्त्व मिळकर अण्ड का उत्पादन 
करते हे । यही रहस्य 'विष्णुपुराण' मे भी विवृत हुआ है । इन सव वातो से 
स्पष्ट है कि यह अण्ड सर्वभूतात्मक है, इसका निवासस्थान ब्रह्माण्ड है तथा 
इसमे प्रकट हुई चेतनणक्ति ही ब्रह्मा कही जाती है । 


कक. 


उपर्युक्त वातो के अतिरिक्त प्रस्तुत ग्रन्थ के आरम्भ में हमने पुराणो का 
जो नियतक्रम वतलाया है, उसमे पृथ्वी-मण्डल पर स्थित अग्नितत्त्व को ही 
ब्रह्मा कहा है । इस भेंद का रहस्य है कि 'ब्रह्मा' नाम सृष्टिकर्ता के अर्थ में 
ही प्रयुक्त होता है । इसीलिए, 'ब्रह्मा' सज्ञा अधिकार का वोधन कराती है, और 
स्रप्टा मानी जाती है । माथ ही, जिसे सृप्टिकर्ता माना जाता है और उससे आगे 
की सूष्टि का वोधन किया जाता है, वही 'ब्रह्मा' गन्द से अभिहित होता हे । यहाँ 
स्पप्ट है कि पृथ्वी पर उत्पन्न होनेवाळे जीवमात्र के शरीरो की सृष्टि पृथ्वी- 
मण्डल-स्थित अग्नि से होती है, अत अग्नि को ब्रह्मा कहा गया है । पुन. 
भिलोकी के सृप्टिकर्ता होने के कारण भगवान्‌ मनु ने सूर्यमण्डल-स्थित गवित 
को ही 'ब्रह्मा' कहा है; पयोकि जट-चेतनात्मक सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक सूर्य 
ही है। इसीलिए, श्रुतियों ने वार-वार सूर्य को प्रजा का प्राण कहा है । इससे 
भी पहले, सम्पूर्ण ब्रह्माण्टो के उत्पादक का यदि विचार किया जाय, तो वह 
'आरपुरुप' ही निश्चित होगा। अत , विप्णपुराणादि में 'क्षरपुरप' को ब्रह्मा बतलाया 
गया है । दम प्रकार, विवक्षा-मेंद से ब्रह्मा के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न विचार 
मगन हुँ, नमे कोई जिरोध या असगति नही । 
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मनुस्मृति के पदयो की द्वितीय प्रकार की व्याख्या के प्रसद्ध मे जिसे हमने 
ब्रह्मा और हिरण्यगर्भ कहा है, वह (ब्रह्मा) सबमें अनुगत रहता है । इस प्रक्रिया 
मे उपर्युक्त प्रकार के भेदो की आवस्यकता नही । वस्तुत , वही वायु-रूप ब्रह्मा 
सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक हे और 'आप-तत्त्व कलारूप है । यही कलारूपमय 
आपु-तत्त्व वायु के साथ हिरण्यगर्भ मे सम्मिलित है । इसलिए ब्रह्मा को क्षर- 
पुरुप-रूप मान लेने पर भी कोई असगति नही रहती । इस प्रक्रिया मे विराट्‌ 
पुस्प का भी भिन्न रुप मे निरूपण करना होगा । इसके अनुसार ही पृथ्वी का 
उत्पादक अन्नाद, अस्निप्राण, क्षरपुरुष की चौथी कला के खूप मे कहा जा 
चुका है । इसके 'चित्य' और 'चितेनिधेय' नामक दो रूपो का विवरण भी हमने 
प्रस्तुत किया है और कहा है कि वही विराट्‌ है । वही विराट्‌ जब अग्निपिण्ड 
के रूप मे परिणत हो जाता है और उससे 'चितेनिधेय' नाम की प्राणरूप अग्नि 
प्रकट होकर चारों ओर फँल जाती है, तब पुराणो की भाषा में वह मनु नाम से 
अभिहित होतो है । 'ऋषि-निरूपण' स्तम्भ मे इसका विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया 
जायगा । 


विष्णुपुराण के अनुसार सृष्टि 
'विष्णुपुराण' के हितीय अध्याय मे सृष्टि का सक्षिप्त वर्णन है 1 तदनन्तर, 
निविकार परमात्मा से सृष्टि कँसे उत्पन्न हो गई, इस शका के निवारणाथं 
तृतीय अध्याय मे शक्ति का स्वरूप वतलाया गया है । इसी प्रसग मे ब्रह्मा की 
भायू वतलाने के लिए काळ-विभागो का भी वहाँ निरूपण है । आगे चतुर्थ 
अध्याय मे वराइ-अवतार का वर्णन, पञ्चम अध्याय मे फिर सृष्टि का विस्तार, 
जिसमे ब्रह्मा की आयु आदि क्ला भी विवरण है, और पञ्चम अध्याय मे ही प्राणियो 
के सृष्टि-कथन से पहले ही अविद्या की सृष्टि वतलाई गई है । सृष्टि- 
प्रक्रिया मे 'विष्णुपुराण' के अनुसार जगत्‌ के मूल तत्त्व दो है--रस और 
बल । इन दो तत्त्वो का नाम 'रस' और 'बल” क्यो हुआ ? पृथक्‌ सत्ता न रखने 
के कारण ये दोनो भिन्न नही, अपितु एक ही है। वल की ही अवस्थाओ को 
शक्ति और क्रिया कहा जाता है, इन सबका पूर्ण विवरण 'वैदिक विज्ञान और 
भारतीय सस्कृति’ (१० ७८) मे किया गया है । नामरूप-रहित मूलतत्त्व रस 
के ही: ये तीन नाम प्रसिद्ध है, जिन्हें हम सत्‌, चित्‌ और आनन्द कहते है । 
चित्‌ को बतानेवाछे ज्ञान और विद्या नामक शब्द भी है । शवित शब्द से 
व्यवहृत होनेवाला 'बल' ज्ञान या विद्या का आवरणकर्ता है और दोनो का 
विरुद्वधर्मा भी है । इसलिए 'बल' का अविद्या नाम भी. प्राप्त है । अविद्या शब्द 
से मायाशक्ति ही जानी जाती है, जिसका विवरण वेदान्त-दर्शन मे स्पष्ट है। 
अस्तु ; 

उपर्युक्त भाया या अविद्या व्यापक मूलतत्त्व को परिच्छिन्न (सीमाबद्ध) 

-रूप मे दिखाती है और मूलतत्त्व जब सीमाबद्ध हो जाता है, तब उसमे चार 
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घर्म और प्रकट हो जाते है । अत', 'अविद्या' को पञ्चपर्वा (पाँच पर्वेवाली) कहा 
गया है । यहाँ सीमावद्ध मूल तत्त्व के चार धर्मो को समझने के लिए यह जानना 
आवश्यक है कि मूल तत्त्व जव सीमावद्ध हो जाता है, तब उसका एक आकार 
वन जाता है । अत., उसमे अस्मिता अथवा अहकार' भी उत्पन्न हो जाता है-- 
अर्थात्‌, 'मै हूँ' ऐसा वह मानने लगता है। साथ ही, एक पृथक्‌ सत्ता हो जाने 
पर अपने से भिन्न पदार्थों के साथ उसकी अनुकूलता या प्रतिकूलता भी हो जाती है। 
इसका तात्पय है कि वह किसी भी दूसरे तत्त्व को अपना अनुगामी (अनुकूल) 
और किसी को अपना प्रतिगामी (प्रतिकूल) मानने लगता है । इसी अनुकूलता 
या प्रतिकूलता का नाम राग और हेष है । साथ ही, जितनी सीमा जिस तत्त्व 
की वँधी होती है, उस सीमा पर उसका आग्रह रहता है कि मेरी यह सीमा 
घटने न पाये । इसे ही शास्त्रों मे अभिनिवेश कहते है । इस प्रकार, १ अविद्या, 
२. अस्मिता, ३. राग, ४. हेप और ५. अभिनिवेश अपने इन पाँच रूपो के 
कारण “अविद्या' पञ्चपर्वा कहलाती है और यह पाँच ख्पोवाळी अविद्या ही 
जगत्‌ का मूल कारण होती है । यद्यपि इन नामो का व्यवहार चैतन्य प्राणियो 
मे ही होता है, तथापि व्यापक दृष्टि से विचार करने पर अविद्या का रूप जड- 
चेतन सवमे व्यापक दिखाई देता है । 
सांख्यशास्त्र के अनुसार शक्ति, अर्थात्‌ प्रकृति का पहला परिणाम महत्तत्त्व 
या वुद्धि है । प्रकृति में तीन गुण हँ--सत्त्व, रज और तम। इन तीनो गुणो के 
समन्वय को ही 'प्रकृति' कहा जाता है । इनमे मध्य का रजोगुण सत्त्व और तम 
को क्रियाशील वनाकर उन्हे परिणामशील वना देनेवाला होता है, अत रज का 
पृथक्‌ परिणाम नही गिना जाता है । शेप दो गुणो (सत्त्व और तम) मे सत्व के 
परिणाम चार हँ--१. अधर्मे, २. अज्ञान, ३. अवैराग्य और ४. अनैशवर्य । 
इनमे अवैराग्य', राग” और 'दहेप' इन दो नामो से अभिहित होता है, अत 
सत्त्व के परिणाम पाँच हो जाते हुँ ! यही पाँच रूप अविद्या के बताये गये है । 
जगत्‌ का निर्माण करने के लिए इनमे सात्त्विक चार रुपो को ईश्वर भी स्वीकार 
करता है; किन्तु ईश्वर मे तमोगुण के चार रूपो का स्पशं भी नही होता । 
ये केवल जीवो में ही समाविष्ट होते हूँ । शास्त्रों में पाँच बलेशो के नाम से 
इनकी ही गणना हुई है । ये सात्त्विक रूपों के विरोधी है । ज्ञान या विद्या का 
विरोधी अज्ञान या अविद्या है । एव्वर्यं या ईव्वरभाव का विरोधी अस्मिता है । 
परिच्छिन्न या सीमावद्ध हो जाने पर जो लघुता आ जाती है, वही 
ईश्वरमाव की विरोधिनी कहलाती है । व्यापक पदार्थ ही पूर्ण समर्थवान्‌ 
होता है, भत धृता आ जाने से वह सामथ्यं नही रहता । जो जितना 
छोटा होता जायगा, उतना ही उसका सामर्थ्य न्यून होता जायगा । समर्थ 
ही ईश्वर गन्द का अर्थ है, इसलिए “अस्मिता! का ईदवर-भाव का विरोधी 
होना न्प'्ट है । वैराग्य के विरोधी 'राग' और 'ढेप'तो प्रसिद्ध ही । पाँचवाँ 
अभिनिवेद या आग्रह धर्म का विरोधी है । धर्माचरण करनेवाले को किसी 
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वात पर आग्रह नही होता । वह शारत्र या धुस्जनों के वावयानुसार जिस काम 
को उचित समझता है, उसी में छगता है । इसलिए, आग्रह” का धर्मविरोधी 
होना सिद्ध होता है । कई गन्यो मे प्रत्येक प्राणी मे रवाभाविक मृत्यु के रहनेब्ाले 
भय को 'अभिनिवेश' वताया गया है । व्यापक दृष्टि से जड-चेतन सबसे 
इसका अस्तित्व रहता हे, जिसपर हमने पहले ही विचार किया है और कहा है 
कि अपनी सीमा को न्यून होने देना कोई नहीं चाहता । जड पदार्थों की भी 
एक सीमा होती है । उस सीमा के विगड जाने पर वह स्वरूप नही रह जाता । 
स्वरूप ही धर्म है, इस विचार से भी अभिनिवेश का धर्मविरोधी होना सिद्ध है। 
आत्मा में जञानजनित सस्कार-रूप भावना और कर्म-जनित सस्कार-रूप वासना 
रहती है और ये आत्मा को सदा आच्छन्न किये रहती है । कई विद्वान्‌ इन्ही 
को 'अभिनिवेश' कहते हुँ । इन्हे हटाकर अपनी स्वतन्त्रता प्रकट करना आत्मा का 
मुख्य धर्म है । इस प्रकार भी घर्म का अभिनिवै से विरुद्ध होना सिद्ध है । 
साख्यशास्त्र में वुद्धितत्त्व को ही सम्पूर्णे जगत्‌ का कारण माना गया है । 
इसलिए, उसके धर्मों की व्यापकता अथवा जड-चेतनसाधारणता मानना युवित- 
युक्त है । यद्यपि अविद्या ईश्वर की शक्ति होने के कारण नित्य कही जाती है; 
तथापि परिणामी नित्य है, अत इसका अव्यक्त और व्यवत रूप मे रहना 
स्वाभाविक है । प्रलयकाळ मे इसका अव्यवत रूप और सुप्टिकाल मे व्यक्त 
रूप रहता है । इसी अभिप्राय से विष्णुपुराण' मै भगवान्‌ विष्णु या परब्रह्म 
से इसका प्रादुर्भूत होना वतलाया गया है । यही अविद्या प्राणियो मे अन्त करण- 
रूप से स्थित रहती है और इसी के प्रतिरूप धर्म, काम, क्रोध आदि है । इसीलिए, 
यह '्ह्मपुराण' में रोप, क्रोध आदि नामो से सकेतित है । यही ससार का 
मूल है । इसके अभाव मे ससार चल नही सकता । इरी अभिप्राय से प्रथम- 
प्रथम इसी का उत्पादन कहा गया है । कई पुराणो मे ऐसा उल्लेख मिलता है 
कि ब्रह्मा ने सर्वप्रथम 'सनकादि' ऋषियो को उत्पन्न किया और कहा कि आप- 
लोग सूष्टि करे । किन्तु, ऋषियो ने सृष्टिकाये करने से बिलकुल अस्वीकार कर 
दिया । तब, अपने पुत्रो की अस्वीकृति से ब्रह्मा को क्रोध हुआ और उसी क्रोध 
से पूर्वकथित पाँच प्रकार की 'अविद्या उत्पन्न हुई, जिससे प्रस्त होकर बाद की 
उत्पन्न प्रजाएँ सासारिक प्रपञ्च (सृष्टि) करने में लगी । यह कथा सिद्ध करती है 
कि सूष्टि के पूर्व अविद्या का प्रादुर्भाव हुआ है । इसलिए, कथन की प्रक्रिया 
अविद्या के रूपो का व्यवहार विशेषकर 


का भेद है, अभिप्राय एक ही है । इस अ क 
चेतन प्राणियो मे देखा जाता है भौर प्राणिवर्ग (जीव) ही अविद्यावग ससार में 


फँसता है । इसीलिए, 'विष्णुपुराण' मे प्राणियों के सुष्टि-कथन के पूर्व ही इस 
पाँच प्रकार की अविद्या का विवरण दिया गया है । 

अविद्या-सूष्टि को अवुद्धिपूवंक कहा गया है । इसके मानी है कि इसका 
पुर्ण संगठन हो जाने पर बुद्धि नाम का तत्त्व पूर्ण होता है और तत्परचात्‌ होने- 
वाली सृष्टि वुद्धिपूर्वक कही जाती है; क्योकि, बुद्धि के वाद जो सृष्टि हुई, वह 
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वृद्धि की सहायता से बनी । किन्तु, वुद्धि के स्वरूप-सगठत के पूर्व जो सृष्टि है, 
वह अवृद्धिपूर्वेक ही कही जायगी । 


सृष्टि में विकासवाद 

'चिष्णुपुराण' मे प्राणियों के सृष्टि-प्रसंग मे कहा गया है कि पहले 'नग' 
(वृक्षादि) उत्पन्न हुए । ये मुख (प्रारम्भ) में उत्पन्न हुए थे, इसीलिए इन्हें 
मुख्य कहा जाता है । इसके आगे 'तिर्यग्योनि', अर्थात्‌ मनुष्य से नीचे दरजे के 
प्राणियो की सूष्टि ब्रह्मा ने की । तिर्यग्योनि के चार भेद है--१ पशु, २. मृग, 
३ पक्षी और ४. सरीसृप (रेगनेवाळे सर्प, वृङिचिक आदि जन्तु) 

आजकल पाश्‍चात्य वैज्ञानिक भी विकासचाद की दृष्टि से सृष्टि का कम 
मानते है, जिनके दो भेद है-- 

१. प्राणियो की स्थिति मे क्रमिक विकास और 

२. प्राणियों की सृष्टि में क्रमिक बिकास । 

इनमें प्रथम का पुराण-सम्मत विवरण 'वैटिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति” 
(पृ० २०) में विस्तार से दिया गया है । सूप्टि-विकास के दूसरे भेद के अनुसार 
यदि क्रमश सरीसृप, मृग, पथु, पक्षी आदि रूप विकास का माना जाय, तो 
वैज्ञानिक दृष्टि से इसकी पूर्ण अनुकूलता प्रमाणित, होती है । पृथ्वी-तत्त्व से 
बनने के कारण आरम्भ मे उत्पन्न प्राणियों में पृथ्वी का आकर्षण प्रवल रहता है, 
क्योकि सजातीयाकर्पण सिद्धान्त के अनुसार उनपर पृथ्वी का आकर्षण 
विज्ञानमिद्ध है । पृथ्वी पर सूर्यार्‍्ति का निरन्तर आगमन होता रहता है । वह 
पार्थिव पदार्थो को अपने आकर्षण से ऊपर उठाना चाहता है । इस पारस्परिक 
गवर्ष से प्राणियों का ऊपर उठना क्रमण" घटित दोता है । वृक्षादि पृथ्वी के 
आकर्षण से पूर्ण वद्ध है; किन्तु सुर्याकपंण के वल से अपने स्शन पर ही ऊपर 
उठते जाते हुँ । इसके अतिरिक्त रेगनेवाले सरीसृप जन्तु सूर्य के आकर्षण के 
कारण और पृथ्वी के आकर्षण में कमी होने से अपना स्थान छोडने मे समर्थ 
होते हैं । फिर भी, उनका शरीर पृथ्वी के आकर्षण से ही वेंधा रहता है, जिससे 
ऊपर नही उठ सकते ) इस विकास-क्म में आगे चलकर उन कीडो मे इन 
आकपणों क तारतम्य से भिन्न-भिन्न जातियाँ उत्पन्न हो जाती है 1 पहले एक 
दतपदी कीड चनता है, जिसका शरीर पैरो के सहारे ऊपर उठा रहता है; 
किन्तु सौ जगह मे, अर्थात्‌ अनेक जगहो से पृथ्वी के आकर्षण से बंधा रहता है । 
फडस्बटप, उसके बहत-से पर निकल आते है । विकास-प्रम में आगे चलकर 


कम न परो वी सख्या घटकर अष्टापद, पटूपद आदि जन्तु इसी जाति मे हीते है । 


दस प्रकार 


, म्पि उन्नति होने पर चतुष्गद्र पशुओ की जाति बनती है । 
इन सारे भमिफ बिद्ामों से मिड है कि क्रमश विकसित होनेवाळे जीवो पर 


सूर्य का आवर्पध अधिर पाता गया और पृथ्वी का आकर्षण क्रमण न्यून होता 


गया 1 बद्धितनय सूर्य ले ही प्राप्त होता है । अत., उत्तरोत्तर विवासो में नूर्या- 
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कर्षेण के कारण वुद्धि का विकास क्रमश, बढता गया । हमने देखा है कि 
अभ्यासवशात्‌ बुद्धितत््व को विकसित कर सर्कस के पशु मनुष्यों के समान सारे 
बुद्धिमत्तापूर्ण कार्य करते हे । किन्तु, मनुष्यों के सम्पर्क मे रहनेवाले--गाय, भैस, 
घोड़ा आदि पशुओं से मनुष्यो की गन्ध से भी वचनेवाले सिंह, व्याध्न, मृग आदि 
पशुओ की बुद्धि और शक्ति स्वाभावाविक रूप से उन्नत होती है । हमारे 
पुराणादि शास्त्रो मे पहले ग्राम्य पशुओ की सृष्टि बताई गई है और तब 
आरण्यक पशुओ की । ग्राम्य पशुओं की अपेक्षा आरण्यक पशुओ मे प्राय" सूर्य 
का आकर्षण अधिक होता है, अत' उनकी बुद्धि और शवित तीव्र से तीव्रतर 
होती है । 

मनुष्यों के सम्बन्ध में जब हम विचार करते है, तब पाते है कि विकासक्रम 
के मनुष्यों तक आते-आते सूर्यं का आकर्षण अत्यन्त प्रबल हो जाता है, जिससे ये 
केवल दो ही पैरो से भूमि से सम्बन्ध रखते है । मनुष्यो मे सूर्याकषंण के कारण 
ही बुद्धि इतनी बढ जाती है कि पशु आदि जीवो को अपने काम के उपयोगी 
समझने लगते है और प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणो से त्रिकालज्ञ होने का दम्भ 
भरने लगते है । फिर, मनुष्यो के आगे के विकास मे जब देव, पितु आदि की 
सृष्टि होती है, तब उनका पृथ्वी से कोई भी सम्बन्ध नही रहता तथा वे 
अन्तरिक्ष मे ही विचरते है । देवो का लक्षण ही है कि जो भूमण्डल का स्पर्श 
न करे । महाभारत मे लिखा है कि दमयन्ती-स्वयवर मे, उसके रूप-गुण की 
प्रसा सुनकर, इन्द्रादि देवता मनुष्य नल का रूप धारण कर स्वयवर में गये । 
उस समय दमयन्ती को जब भ्रम होने लगा कि वास्तविक नल कौन है, तब 
वह देवताओ की शरण मे जाकर उनसे प्रार्थना करने लगी कि आप मुझपर 
कृपा करे और मुझे वास्तविक नल का दर्शन कराये । उसकी प्रार्थना से वित 
होकर देवो ने भूमिस्पर्श छोड दिया और इस प्रकार अपना परिचय दिया । 
सास्यदर्शन में भी निम्नलिखित आठ प्रकार की दैवसृष्टि बताई गई है-- 
` ब्रह्मा के परिवार की सृष्टि--ब्राह्म, 
प्रजापति के परिकर की सृष्टि--आजापत्य, 
: इन्द्र के परिकर की सृष्टि--ऐन्र ( इसी के अन्तर्गत सभी देवता है ) 
' पितृगण की सृष्टि--पैल, 
गन्धवँगण की सृष्टि--गान्धर्वं, 
ब्यक्षो की सृष्टि--याक्ष, 
« राक्षसो की सुष्टि--राक्षस और 
` भूत-प्रेतादि की सृष्टि--पैशाच । 

उपर्युक्त दैवसृष्टियो का भूमि से स्पर्श नही होता; क्योकि उनपर भूमि 
का आकर्षण बिलकुल नही है । वे सूर्ये के आकर्षण मे रहकर सूर्यमण्डल के ही 
चारो ओर घूमते रहते है । ब्रह्मासूत्र' मे भी देवताधिकरण मे ज्योतिषि भावाच्च 
(ब्र० सू० १।३।३२) सूत्र हारा और इसके 'गाद्धरभाप्य हारा देवादि की 
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स्थिति सूर्यमप्डळ के चारो ओर ही निर्धारित की गई है । इससे दैवसृप्टि पर 
पृथ्वी का आकर्षण सर्वथा न होना सिद्ध है । 


कुछ विद्वान्‌ शका उपस्थित कर सकते है कि इस प्रक्रिया मे तो आकाश- 
चारी पक्षी मनुष्यो से उत्क्ृप्ट सिद्ध हो जायेगे और उनकी गणना देवताओ के 
समकक्ष दैवसृष्टि मे होनी चाहिए ? किन्तु, यह शका निर्मूल है । पक्षियो पर 
सरीसृप, वहुपद, चतुष्पद आदि जीवो से भूमि का आकर्षण कम है, इसलिए 
वे भी द्विपद होते है । किन्तु भूमि का आकर्षण मनुष्यो से उनपर कम नही, 
अधिक ही है । इसी कारण, वे ज़ड़ते-उडते थक जाते हे और वार-वारं उन्हे 
भूमि पर बैठने की आवव्यकता होती है । उनमें उडने की शवित सूर्याकर्षण के 
आधिक्य के कारण नही, अपितु पख होने के कारण वर्तमान है । यदि भूमि का 
उनपर आकर्षण नही होता, तो थकान क्यो होती ? इसी तरह यदि उनमें मनुष्यो 
से अधिक सूर्याकर्पण होता, तो उनका इन्द्रिय-विकास मनुष्यो से और अधिक उत्तम 
होता और पक्षी भी देवो की तरह त्रिकालज्ञ होते। किन्तु, वास्तविकता तो यह है 
कि उनकी इन्द्रियाँ मनुष्येन्ब्रिय से क्षीण और न्यून होती है । अत, बुद्धिमत्ता में 
भी वे मनुष्य की बराबरी नही करते । इसलिए, सिद्ध है कि भूमि का आकर्षण 
उनपर मनुष्यो की अपेक्षा अधिक है । दूसरी वात यह है कि इस प्रक्रिया में 
देवताओ की उत्पत्ति मनुष्य के अनन्तर प्राप्त होती है 1 किन्तु, 'विष्णुपुराण' 
आदि मे पहले देवादि की सूष्टि बताने के अनन्तर मनृष्य-सृण्टि बताई गई है । 
इससे पूर्वोक्त क्रम देवादि मे पुरा नही उतरता । इसका समाधान है कि आकर्पण- 
सिद्धान्त के अनुसार अवश्य ही देव आदि मनुप्यो से ऊपर कक्षा के प्राणी है । 
सास्यदर्शन में नौ प्रकार की तुष्टि और आठ प्रकार की सिद्धि वतळाई गई है। 
वे सभी मनुष्यो को योगाभ्यास-रुप वडे प्रयत्न से प्राप्त होती हूँ; किन्तु 
आठो प्रकार की देवमृप्टि मे वे स्वभावत प्राप्त हँ । साख्यशास्त्रानुसार योगाभ्यासादि 
के प्रयत्न मे प्रकृति और पुरुष के पृथक्‌-पृथक्‌ जान लेने पर मुवित प्राप्त 
होती है । प्रकृति स्वय ही सव कुछ कर देती है, योगाभ्यासादि की क्या 
आवश्यकता, जो इस प्रकार के तत्त्वज्ञान से सचेष्ट होकर प्रयत्न छोड देता है, वह 
प्रकृतितुप्ट कहलाता है । ऐसी तुष्टि प्रकृति नाम से अभिहित है । इसी प्रकार, 
दण्डप्रहणमात्रेण नरो नारायणो भवेत्‌, इस (सन्यास) सिद्धान्त के अनुसार 
योगाभ्यानादि छोठ देना, उपादान नाम की तुष्टि कही जाती है । समय ही 
सव कुछ करता है, व्यग्र होकर अभ्यामाडि मे प्रवृत्त होना व्यर्थ है, उस उपदेश 
गे सन्तुष्ट होना काळ नाग की तुष्टि कही जाती है । भाग्यानुगार ही सव कुछ 
होता है, उस सिद्धान्तानुसार सन्तुष्ट हो जाना भाग्य नाम की तुष्टि कहीं जाती है। 
ये चारो तृष्टि्यां अन्त करण की है 1 उसी तरह वाह्य तुप्टियाँ पाँच प्रकार 
फी होती हैं १ बाह्य विषयो के अर्जन, रक्षण और रक्षा करते-करते भी 
नाश हो. जाना, २. विययभोग मे कामना का बटने जारा, 2. पुनः विषयो 
की प्राप्ति न दने पर दुख होना (यह भोगरप तष्ट टना), ४. विना विस्ती 
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अन्य को पीडा दिये विपयो की प्राप्ति न होना और ५. इस प्रकार के 
पाँच दोष देखकर सव विषयो से विरक्त हो जाना; ये पाँच प्रकार की वाह्य 
तुष्टियाँ हुँ । इस प्रकार, नौ प्रकार की तुष्टियाँ होती है । फिर, आठ सिद्धियाँ 
निम्नलिखित हुँ : 

१. लघु से भी लघु बन जाना, जिससे प्रस्तर, गिला आदि के अति लघु 
छिद्रों में भी प्रवेश हो सके । इसे अणिमा नाम की सिद्धि कहते है । 

२. वड़े-से-वड़ा रूप धारण कर लेना । जैसे समुद्रलघन के समय हनुमान्‌ ने 
अपने शरीर का विस्तार किया था । यह महिमा सिद्धि कही जाती है । 

३. भारी से भी अति भारी बन जाना, यह गरिमा सिद्धि कही जाती है । 
जैसे, अंगद ने रावण की सभा मे अपने पैर को अत्यन्त भारी बना दिया था । 

४, हुल्का-से-हल्का वन जाना, ळघिसा सिद्धि है । इसे प्राप्त कर लेने- 
वाला पुरुष सूर्य की किरणो को पकड़ सकता है और उसके सहारे स्वगं तक जा 
सकता है । 

५. इच्छानुसार कही पहुँच जाना प्राप्ति नाम की सिद्धि है । 

६ इच्छा का कही न रुकना ही प्राकाम्य नाम की सिद्धि है । इसे प्राप्त 
कर लेनेवाला भूमि मे भी प्रवेश कर सकता है और वह जल पर भी भूमि के 
ऊपर चलने की तरह आसानी से चल सकता है । 

७. अपने विचार के अनुसार पाँचो भूतो मे परिवर्तन कर देना ईशित्व 
सिद्धि है । 

८. सवके शिरोमणि अन्त करण” को अपने वश मे कर लेना यह वशित्व 
सिद्धि है । कुछ ग्रन्थो के अनुसार सभी प्राणियो को अपने अधीन रखना और 
अपने विचारानुसार उन्हें चलाना वशित्व सिद्धि कहलाती है । ये नौ प्रकार की 
तुष्टियाँ और आठो प्रकार की सिद्धियाँ थोड़ी-वहुत मात्राभेद से सब योनियो मे 
होती हुँ । 

किन्तु, देवताओ की सृष्टि मनुष्यो से पूर्वं कही गई । इसका कारण यह है 
कि मनुष्यो को जो इन्द्रियां प्राप्त है, वे उनके अधिष्ठात देवताओ के आधार पर 
ही चलती है । इसलिए, मनुष्यसूष्टि मे उपजीव्य होने के कारण देवसृष्टि वहाँ 
पहले कही गई । दूसरी बात यह भी है कि मनुष्यो की सृष्टि को पुराणो मे 
साधक माना गया है, अर्थात्‌ मनुष्यो को उत्पन्न कर न्रह्मा तृप्त हो गये कि 
'मुझे जो शक्तिशाली सृष्टि करनी थी, वह कर चुका, अव कुछ कर्तव्य 
नही है ।' यह इसलिए कि मनुष्य-्योनि को सब प्रकार के अधिकार प्राप्त हैं, 
ये देवभाव भी प्राप्त कर सकते हैं और मोक्ष भी । यद्यपि वेदान्त- 
सूत्रों मे देवताओं को भी मोक्षप्राप्ति का अधिकार सिद्ध किया गया है, तथापि 
इनमे इन्द्र, वरुण नही हो सकता और वरुण, इन्द्र नही हो सकता, किन्तु मनुष्य 
अपने यज्ञादि कर्मेवशा इन्द्र, वरुण आदि सभी पदो को प्राप्त कर सकता है । 
यह्‌ कर्मवश असुर भी बन सकता है और कर्मानुसार देवता भी । विशेष अधिकार 
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के कारण ही पुराणो मे इसे साधक सर्गे' कहकर सृष्टि के अन्त मे स्थान दिया 
गया हैं । 
इसके आगे 'विण्णूपुराण' मे मैत्रेय की ओर से सृप्टि-वर्णन का विस्तार से 
प्रन है और परागर भगवान्‌ ने विस्तार से सृष्टि-कथन करते हुए अम्भ' 
से देवता आदि सबकी सृष्टि बताई है । यहाँ 'अम्भ' को क्षरपुरुप की दूसरी 
कला समअनी चाहिए । यह पहले कहा जा चुका है कि प्राणख्प प्रथम कला 
से 'स्वयम्भूमण्डल' प्रादुर्भूत हुआ । फिर, वही भृगु, अङ्गिरा आदि के सम्वन्ध 
से आप” रूप में परिणत हुमा । आप” के जो चार भेद ऐतरेय ब्राह्मण के आधार 
पर बताये गये थे, उनमे सूर्यमण्डल से ऊपर 'अम्भ.' है, यह भी कहा जा चुका है । 
उम “अम्भ ' से ही देवता, अमुर, पितु आदि सव सूक्ष्म जगत्‌ के प्राणी 
उत्पन्न हुए है । यद्यपि घतपथब्नाह्मण (पष्ठ काण्ड) में देव, ऋषि, पितृ आदि को 
प्राणझ्प ही कहा गया है और ऋषियो के अनन्तर 'आपू' की उत्पत्ति वतलाई गई है, 
तथापि पुराण और वेद की एकवाक्यता के लिए प्राण” से 'आपू' के द्वारा देवादि 
की सूष्टि मान लेनी होगी और 'आपू' की उत्पत्ति के पूर्वे जो ऋषि शतपथ- 
ब्राह्मण मे कहे गये है, वे भृगु, अङ्धिरा ऋषि ही माने जाने चाहिए ! उनके 
सम्बन्ध से ही आपू की उत्पत्ति होती है। इस तरह की व्याख्या प्रस्तुत करने से 
हमारे सद्ग्रन्यो की एकवाक्यता सिद्ध हो जाती है । 
विष्णुपुराण मे विस्तारपूर्वक सुष्टिकयन-प्रसग के समय आता है कि प्रजापति ने 
जिस शरीर से देवताओं को बनाया, उस शरीर का परित्याग कर दिया । 
वही शरीर दिन वन गया और अमुरो को बनाकर जिस शरीर का परित्याग 
किया, वह रात्रि हो गई । फिर, पितरो को बनाकर जिस गरीर का परित्याग 
किया, वह सन्ध्या वन गया और मनुष्यो को बनाकर जिस घरीर का परित्याग 
किया, वह ज्योत्स्ना (चाँदनी) वन गया । आरीर-परित्याय का यह वर्णन गतपथ- 
ब्राह्मण के ११बे काण्ड में भी अभिध्यत शब्द से ध्वनित किया गया है और मन्त्र 
में चित्रसन शब्द से सकेतित हुआ है । यहाँ दिन, रात्रि, सन्ध्या, ज्योत्स्ना आदि 
पद काळमाय के ही परिचायक नही है । काल का वर्णन तो भगवान्‌ का तीसरा 
रूप है, जिसे पहले ही बतलाया जा चुका है। यहाँ दिन, रात्रि, सन्ध्या आदि 
शब्दों के माध्यम से ब्रह्मा, अर्थात्‌ क्षरपुस्प के प्राणभाग का वर्णन किया गया है, 
जिसके कारण दिन, दिन कहलाता है और रायि, रावि । इसके स्पष्टीकरण 
के लिए कहा जा सकता है कि जिस प्राण की प्रवलता से हम लोग दिन को 
दिन कहने हुँ और जिस प्राण का तिरोभाव और विपरीत भाव का प्रभाव हो 
जाने के कारण रात्रि फो रावि कहने है, वही प्राणतत्त्व यहाँ दिन और रात 
शब्दों से कहा गया है । यह दुसरी वात है कि दिन, रात्रि, सन्ध्या आदि रूप 
प्राणी फा भोग जिम समय में होता है, उस समय को भी दिन, रात आदि बब्दो 
मे व्यवहत किया जाता दै। गरीन्-्परित्याग का तात्पर्य है कि रसप्रधान क्षर- 
पुरुष ब्रह्मा प्रश्‍ति की सहायता से सृष्टि करता है, और भ्रति ही उसकी शक्ति 
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कही जाती है । इसका वर्णन पूर्व मे विस्तार से किया गया है । वह प्रक्ृत्यात्मक 
शक्ति ही ब्रह्मा का गरीर है । इस तरह के विवरण से स्पष्ट हुआ कि तमोगुण- 
प्रधान प्रकृति ने शरीर वनाकर असुरोको उत्पन्न किया और उसके अनन्तर उस 
शरीर का परित्याग कर दिया, अर्थात्‌ सत्त्वप्रधान प्रकृति को ग्रहण कर लिया और 
उससे देवताओ की सृष्टि की । इसी प्रकार, पितृ और रजोगुणप्रधान प्रकृति से 
मनुष्य उत्पन्न किये गये । इसी कारण, पुराणो मे ऐसा भी वर्णन मिळता है कि 
शरीर के ऊपरी भाग से देवताओ को उत्पन्न किया और नीचे के भाग से असुरो 
को। यहाँ भी ऊपरी भाग के सत्त्वप्रधान होने के कारण उस भाग को सत्त्व- 
गुण समझा जाना चाहिए और नीचे के भाग को तमोगुण । यह वात पुराण के 
तमोमात्रात्मिकां तनुम्‌ और सत्त्वमात्रात्मिकां तनुम्‌ इत्यादि पदो से स्पप्ट की गई है । 
इसका अभिप्राय है कि देवता, पितृ आदि मे सत्त्वगुण की ही प्रधानता है 
और असुर आदि मे तमोगुण की । यद्यपि एक यह वात प्रकृति-निरूपण' 
के विवरण मे स्पष्ट की जा चुकी है कि एक गुण को छोडकर दूसरा केवळ कभी 
नही रह सकता, तथापि सत्त्वमात्र शरीर और तमोमात्र शरीर मे सत्त्व, तम आदि 
गुणो के कारण तत्तद्‌ गुणो की प्रधानता होती है । इसी प्रकार, दिवस-भाग मे 
सत्त्वगुण की और रात्रि-भाग मे तमोगुण की प्रधानता समझी जायगी | सन्ध्या- 
भाग में दोनों का सम्मिश्रण रहता है, अर्थात्‌ सत्त्व के साथ तम का भी मेल 
रहता है और “चाँदनी” मे रजोगुण के साथ सत्त्वगुण का भी विशेष सम्मिश्रण है। 
गरीरत्याग और नये शारीरग्रहण का यही आशय है । गुरुवर विद्यावाचस्पतिजी ने, 
वाक्‌, आप और अग्निरूप शुक्र का ग्रहण और परित्याग करना ही शरीर 
छोड़ने का अर्थ माना है । वह शुक्र भी शक्तिरूप प्रकृति से ही उत्पन्न है, इसलिए 
उसमें भी सत्त्वादि गुणो की प्रधानता या अप्रधानता तथा विशेष सम्मिश्रण या 
अल्प सम्मिश्रण ही रहा करता है। इसीरिए--सतत्वमात्रात्मिकां तनुभू और 
तमोमात्रात्मिकां तनुम्‌ इत्यादि पुराणवचनो से उपर्युक्त व्याख्या का विरोध नही 
होगा । यह भी स्मरण रहे कि उच्चावचानि भूतानि मात्नेभ्यस्तस्य जज्षिरे-- 
इस वाक्य से स्पष्ट हो जाता है किं यहाँ 'तस्य' (ब्रह्म के) शब्द क्षरपुरुष 
के लिए ही आया है; क्योकि क्षरपुरुष के अवयवो से ही जगत्‌ के सम्पूर्ण 
पदार्थं उत्पन्न होते है । प्राणियों के शरीर भी क्षरपुरुष के अवयवो से ही बनते है । 
उनमे जीवरूप से क्षेत्रज्ञ (रसप्रधान अक्षरपुरुष) का प्रवेश रहता है, इसीलिए 
चे चेतन कहे जाते है । 
इस ब्रह्मा से सम्पूर्ण सृष्टि का विस्तार बतलाकर आगे 'विष्णुपुराण' के 
सप्तम अध्याय मे कहा गया है कि जब ब्रह्मा ने अपने सुष्टि-विकास मे रुकावट 
देखी, तब अपनी प्रजाओ के पति-रूप मे अपने मानसपुत्रो को उत्पन्न किया । 
वे ही मानसपुत्र प्रजापति या ऋषि कहलाये । इनके नाम “विष्णु” और 'वायु'- 
पुराणो मे निम्नलिखित रूप मे एक समान मिलते है--१. भृगु, २. पुलस्त्य, 
३. पुरुह, ४. ऋतु, ५. अङ्गिरा, ६. मरीचि, ७. दक्ष, ८. अत्रि और ९ वसिष्ठ : 
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नव ब्रह्माण इत्येते पुराणे निश्चयं यताः । 

भागवत” मे इससे कुछ भिन्न पाठ मिलता है । वहाँ “नारद का नाम 
जोड़कर दस ऋषि वतलाये गये हैँ (भाग० ३।१२।२२) और इनकी उत्पत्ति 
ब्रह्मा के विभिन्न अवयवों से कही गई है । 

'गतपथब्राह्मण' (६।१।१) में ऋषियो को प्राणर्प कहा गया है । इससे 
'विप्णुपुराण' के कथन का यही आणय निकलता है कि पहले ब्रह्मा ने अपने 
मन से उपादानभूत जळ के भिन्न-भिन्न विभागों की कल्पना कर उन्हे देव, पितृ 
आदि सनाएँ दे दी । किन्तु, जब उन्हें स्वख्प-ग्रहण करते हुए या पढ़ते हुए न 
देखा, तव उनमे ऋषिरूप प्राणो को सम्मिलित कर लिया । इस प्राण के 
साथ सम्वद्ध होकर उन ऋषियों में क्षुंधा, पिपासा आदि धर्म प्रादुर्भूत हुए 
और तव उनके उपशमन की चेप्टाएँ भी होने लगी । इस तरह, प्रजा की 
बुद्धि का उपक्रम हुआ । इसी बात को हमारा पुराण इस प्रकार कहता है -- 

ततो देवासुरः पितून मनुष्यांश्च चतुष्टयम्‌ । 

सिसुक्षुरम्मांस्येतानि स्वमात्मानमयूयुजत्‌ 11 (वि० पु०, अं० १, अ० ५, शो ०३०१) 

अर्थातु, “देव आदि की सृष्टि की इच्छा करते हुए ब्रह्मा ने अपनी आत्मा 
के साथ जलभागो का योग किया ।” आत्मा के साथ जल्भागो के योग का 
यही तात्पर्यं हो सकता है कि आत्मा की इच्छा से जलो का पृथक्‌-पृथक्‌ विभाग 
कर लिया गया । वायुपुराण” में ऋषियों की उत्पत्ति का यही कारण वतला- 
कर फिर रुद्र का प्रादुर्भाव कहा गया है और वतलाया गया है कि वह रुद्र 
अर्द्धनारीव्वर रूप था । उससे ब्रह्मा ने कहा कि तुम अपने शरीर के दो भाग 
कर ठालो । ब्रह्मा के कहने से जव उसने अपने शरीर के दो विभाग किये, तव 
वे भाग पुरुष और स्त्री के रुप में प्रकट हुए । पथ्चातू, इसी पुरुप-स्त्रीन्सम्बन्ध 
से प्रजा वढ्ने लगी । यही आवय 'विप्णुपुराण' का भी लगाया जा सकता है 
कि भिन्न-भिन्न ऋषियों ने स्त्रीपरित्रह कर, प्रजा कीं वृद्धि की । 

मनुस्मृति भी कहती है कि प्रजापति ने अपने शरीर को दो भागो मे विभक्त 
किया और उसका आधा भाग पुरुप वना और आधा स्त्री | उस स्त्री ने 
विराट्‌ पुरुष को उत्पन्न किया और विराट्‌ पुरुष ने तप करके मुझे और स्वायम्भुव 
मनु को बनाया । फिर, मैने तप किया और दस प्रजापति-हप ऋषियों को 
बनाया । उन्होंने यहाँ जो दन नाम गिनाये है, वे भागवत के अनुसार हें । केवल 
उनमें दक्ष का नाम नही हैं और उसके स्थान में घ्राचेतस का नाम आया हैं । 
पुस्तक में आगे दक्ष निरुपण में स्पप्ट होगा कि प्रचेता-चशज प्राचेतसो 


पी 


टी दक्ष का दूसरा जन्म हूँ 1 इसक्िए, प्रचेता-वथाज होने के कारण दक्ष को 
प्राचतन कहा गया । 


क्र च 


¥ 
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ऋषि-निरूपण 

गुरुवर श्रीविद्यागत्रस्पतिजी ने महपिकुलवैभवा नामक ग्रन्थ मे ऋषि 
नच्च के चार अर्थ वतलाये हैं-- 

१. जगत्‌ की पूर्वावरथा मे जो विद्यमान थे, उनके सम्वन्ध मे गतपथ- 
ब्राह्मण के छ काण्ड के आरम्भ में ही विस्तार से कहा गया है । वे ही ऋषि 
प्राणियों में अध्यात्म-रप ने प्रविष्ट होते हैं -- 

प्राणो वै वसिप्ठऋषिः, मनो भरद्वाजत्र्रषिः (शत्‌० ८।१।१।६) 
चक्षुवे जमदग्निऋषि: (शत० ८।१।२।३) इत्यादि । इस तरह, शरीर के चारों 
भागों मे ये झाषि सात-सात भागो में विभवत होकर रहा करते है ॥ ये ही 
ऋषि अध्यात्म मे भिन्न-भिन्न मनोवृत्तियो के कारण वनते है । ये ही ऋषि आगे 
उत्पन्न होनेवाळे जगत्‌ के गूल तत्त्व हुँ । विशुद्ध प्राण, अर्थात्‌ दो तत्त्वों का 
सम्मिश्रण जहाँ न हो, अपि नाम के प्राण कहे जाते है । मिश्रण से जो प्राण 
वनते हूँ, वे देव नाम के प्राण कहे जाते हैं । ये ऋषि, देव, पितृ आदि सूक्ष्म 
जगत्‌ के तत्त्व है, यह बात कही जा चुकी है । 

२. दूसरे प्रकार के ऋषि 'तारामण्डल' मे स्थित है । उत्तर दिशा मे 
धुव की परिक्रमा करते हुए जो सात वटे तारे दिखाई पडते है और जिनमे 
चार तो एक चतुष्कोण के रूप मे दिखाई पडते है और तीन नीचे लटकते हुए 
त्रिकोण के रूप मे देखे जाते है, 'सप्तपि' कहलाते है 1 इनके नाम ऋषियों 
के नाम पर हैं और 'वृहत्सहिता' के अनुसार-- 

पुर्वे भागे भगवान्‌ मरीचिरपरे स्थितो बसिप्ठोऽस्मात्‌ । 

तस्याङ्गिरास्ततोऽतिस्तस्यासन्नः पुलस्त्यश्च ॥ 

पुलहः ऋतुरिति भगवानासन्नानुक्रमेण पूर्वाद्याः । 

अत्र चसिप्ठ मुनिवरमुपाश्रितारु्धती साध्वी ॥ 
(दृहत्संहिता, अ० १३) 
इस सप्तपिमण्डल मे सबसे नीचे की ओर जो पूर्व तरफ झुका हुआ तारा 
दिखाई देता है, बह मरीचि नाम का ऋषि है । उसके ऊपर त्रिकोण के मध्य 
मे तारा वसिष्ठ हुँ । उस वसिष्ठ के समीप ही एक छोटे तारे के रूप मे पतिब्रता 
अरुन्धती विराजमान है ! इस अरुन्धती का दशैंन विवाह के समय वधू को 
कराना चाहिए, ऐसा विधान कल्पसूत्रो मे है । उसके ऊपर के भाग मे अङ्गिरा 
नाम का ऋषि है । आगे चतुष्कोण बनाये हुए जो चार तारे है, वे पश्चिम से 
आरम्भ कर अत्रि, पुळत्स्य, पुलह और कलु नाम के चार ऋषि है । ये सातो 
ऋषियो के नाम विष्णुपुराणोक्त ऋषि-नामो मे आ जाते है । इनके अतिरिक्त 
तारामण्डल मे अन्य तारे भी ऋषि-नाम से विख्यात है, जिनका विवरण 


“वैदिक विज्ञान भारतीय सस्कृति’ (पु० १३५) मे दिया गया है । 
१ ६० बैदिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति, १० १३४। ` 


Se oye 
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३. तीसरे वे ऋषि कहे जाते है, जिन्होने ईश्वरानुग्रह से ये विद्याएँ प्राप्त 
की और उन्हें वेदमन्त्रो के रूप में हम लोगो को दिया । वेदकत्तुत्व के सम्वन्ध 


मे तीन प्रकार के प्रधान मत गिप्ट-सम्प्रदाय में प्रचलित हैं । इन ऋषियों के 
भी तीन भेद है-- 

क सृप्टिप्रवत्तंक, 

ख. मन्त्रद्रप्टा और मन्त्रप्रवर्तक तथा 

य॒ गोत्रप्रवत्तंक । 


सृप्टिप्रवत्तंक यद्यपि प्रथम प्रकार के ही ऋषि होते है, तथापि अपने वश- 
विस्तार द्वारा अवान्तर सूष्टि के प्रवत्तंक भी ये माने जाते हैं । गोत्रप्रवत्तको 
का नाम तो “मै अमुक गोत्र का हैँ, ऐसा कहकर आज भी सव स्मरण करते हैँ 
और मन्त्रप्रवर्तको के नाम 'सर्वानुक्रमणी', 'वृहहेवता' इत्यादि वैदिक ग्रन्थो 
मे विस्तार से कहे गये है । ये सभी तीसरे प्रकार के ऋषि है । 

चौथे प्रकार के वे ऋषि हुँ, जिन्हें मन्त्रद्रप्टा या मन्त्रकर्ता न होने पर 
भी द्रप्टा और प्रवक्ता ऋषियों ने ऋषि-रूप से प्रसिद्ध किया है । इसका स्पष्ट 
अभिप्राय है कि मन्त्रो के प्रवक्ता ऋषि कहे जाते हुँ और जो मन्त्र के हारा 
प्रतिपादित हूँ, वे उस मन्त्र में देवता कहे जाते है । यह परिभाषा निरुक्तकार ने 
दैवतकाण्ड मे स्पष्ट लिखी है । 'बृहददेवता' नाम के ग्रन्थ मे मन्त्रो के पाँच 
विभाग बताये गये हुँ-- 


क भाववृत्त, 
ख. देवस्तुति, , 
ग. आत्मस्तव, 

घ देवात्मस्तव और 

ड. परस्पर संवाद । 


जहां सृष्टि का निरुपण हो, वह “भाववृत्त' कहा जाता है और जहाँ किसी 
प्राणस्प देवता वी स्तुति टो, वह दिवस्तुति' कही जाती है । कई जगह मन्त्रो 
में ऐसा भी प्रमग आता है कि जहाँ ववना ऋषि अपने-आपको घाणदेवता-रप 
मानकर अपनी ही स्तुति करता है, जैसा 'वागाम्भृणीय' आदि सूवतो मे प्रसिद्ध है, 
वह 'आत्मस्तव' का तीसरा भेद वहा जायया । कही ऐसा भी होता है कि 
प्रवक्ता ऋषि प्राणन्प देवता की अपने ही मुख से स्तुति करवाता है, वह 
'देवात्मस्तव' है । उसमे ऋषि और देवता एक ही होते हैं, क्योकि वक्ता और 
प्रतिाउ दोनों एक ही हैं । पाँचवाँ भेद वह है, जहाँ देवता और ऋषि का 
गकुरस्पर संवाद आया है 1 ऐसे संचादो की जगह पाँचवाँ प्रकार परस्पर सवाद” 
माना जाना चाहिए । उन पाँचो प्रकारों में आदि के नीन मे तो मन्त्री के चवता 


ही कयि यें जाते हैं, जिन्तु घेष दो प्राणरो मे भेद हो जाता है 1 नौथे 
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प्रकार में वक्ता ऋषि अपनी ओर से स्तुति न कर देवता के मुख से ही देवता 
की स्तुति करवाता है और उसमे प्रतिपाद्य देवता को ही वक्ता-रूप से भी 
कल्पित किया गया है । भाँचवे 'परस्पर सवाद' मे जिस मन्त्र मे जिसकी उक्ति 
कही गई हो, वह ऋषि माना जाता है और जिसके प्रति कहा जाय, वह देवता 
मान लिया जाता हैं | इस अन्त के दोनो प्रकारों में वक्ता ऋषि कल्पित रूप से 
अन्य को ऋषि, अर्थात्‌ वक्ता बना देता है । साहित्यगास्त्र मे भी ऐसी प्रक्रिया 
देखी जाती है । आलंकारिको ने अर्थो के वहाँ तीन भेद किये है-- 

क. स्वत:सिद्ध अर्थ, अर्थात्‌ जैसा लोक में देखा जाता है, 

ख. कवि की प्रौढोक्ति से बनाया हुआ अर्थ और 

ग. कवि के हारा किसी अन्य को वक्ता वनाकर उसकी घरौढोक्ति से प्रकाशित 
कराया जानेवाला अर्थ । 

इसे आलकारिको ने 'काव्मनिवद्धवकतृप्रीढोक्तिसिद्ध' माना है । इसी प्रकार, 
मन्त्रों के चतुर्थ और पञ्चम भेदो मे भी कल्पित प्रवक्ता ऋषि होते है और 

यह ऋषि शब्द का चौथे प्रकारवाऴा अर्थ है । 

'विष्णुपुराण' आटि मे कहे गये ऋषियों की स्त्रियॉ--ख्याति, भूति, सम्भूति, 
क्षमा, प्रीति आदि--ये सव चित्तवृत्त-ल्प है 1 अत, ये ऋषि आध्यात्मिक ऋषि 
कहे गये हैँ । प्राणरूप ऋषि ही आध्यात्मिक रूप मे प्रविष्ट होते है, अत. 
पूर्वोक्त चार प्रकारो मे प्रथम प्रकार मे ही इनका अन्तर्भाव करना चाहिए । 
किन्तु, आगे के प्रसगो से सृष्टिक्रम मे भी इनका उपयोग होता है, इसलिए तृतीय 
प्रकार के सृष्टिप्रवत्तंक या गोत्रप्रवत्तंक ऋषि भी ये कहे जाते है । 

ऋपियो की सख्या मे जो भेद है, , वह सम्मानित करने की दृष्टि से है । 
इसीलिए 'विष्णुपुराण' के नौ ऋषियों के स्थान पर श्रीमद्भागवत ने 'नारद' 
का नाम जोडकर दस कर दिया है । नारद भक्तिमार्गं के आचार्यं है और 
भागवत शुद्ध भक्तिप्रधान पुराण है, अत" उसने आदि ऋषियों मे नारद की भी ` 
गणना कर दी है । अस्तु ; 

मनुस्मृति मे मनु ने अपनी उत्पत्ति का विवरण लिखा है । उसका आशय है 
कि हमने पूर्व में जिन मण्डलो का विवरण दिया है, वे सब प्रजापति-रूप है । 
प्रत्येक प्रजापति मे तीन भाग है--आत्मा, घ्राण और पशु । केन्द्र मे स्थित शवित 
प्रजापति की आत्मा होती है, जिसे श्रुतियो मे “नभ्य प्रजापति” कहा जाता है । 
उसी केन्द्र से चारो ओर प्राण फैलते है । वे प्राण जब भूत-रूप मे परिणत 
होकर मण्डल बना देते है, तब वह मण्डल पशु कहा जाता है । वे प्राण समान 
रूप से चारो ओर फलते है। इसलिए, सभी मण्डल वृत्त (गोलाकार) रूप मे 
ही बनते है । किन्तु, उन मण्डलो से जो रश्मिरूप प्राण वाहर निकलते है, वे 
एक दिशा की ओर ही जाते है। अत, वे पूर्ण नही होते । उन्हे श्रुति मे अद्ध” 

कहा जाता है । मनु नाम से इसी अद्धन्ध' का व्यवहार किया गया है । यही 
मनु सव प्राणियो का उत्पादक है, इसीलिए प्राणी गोलाकार न होकर एक तरफ 
२० 
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छम्वमान हो वढ़ते है तथा उनके सभी अवयवो मे समान क्ति नही होती । 
वृक्ष आदि प्राणियों मे स्पप्ट देखा जाता है कि आरम्भ मे केवल वे एक खम्भे 
के समान ऊपर उठते है और पञ्चातू कालक्रम से उनमें गाखा, पत्ते, फूल और 
फल निकलते है । इससे अनुमान होता है कि उनके ऊर्ध्वभाग मे ही अधिक 
शक्ति है, अधोभाग में नही । गौ, घोडा आदि पशुओ के अग्रभाग में ही 
अधिक शक्ति देखी जाती है । इसी तरह मनुष्य के ऊपरी (मस्तक) भाग मे 
ही जान की शक्ति होती है और ज्ञान की सभी इन्द्रियाँ इसी भाग मे रहती है । 
मनुष्य की पीठ की लम्वी हड्डी को मेरुदण्ड कहा जाता है । इस मेस्दण्ड की 
तुलना सूर्ये के 'विपुवद्वृत्त (श्रमण) के मध्य भाग से की गई है । यह कहा 
गया है कि 'अर्द्ेद्र' होने के कारण प्राणियो मे पूर्णता नही होती । श्रृतियो 
कहा गया है कि यज्ञ पूर्ण है, अत यज का अधिकार अद्धेन्द्र” प्राणी को नही 
होता । जव दूसरे अद्धेन्द (पत्नी) के साथ पहले अद्धन्द्व (पुरप) का सम्बन्ध 
होता है, तव वह पूर्ण होता है । पूर्ण होने पर ही वह यज्ञ का अधिकारी वनता है 
और तभी सन्तान (नये प्राणी) को उत्पन्न करने की क्ति उनमे होती है । 
फिर अग्नि और सोम दो तत्त्वों से मिलकर जगत्‌ वनता है । इसमे अग्निभाग 
पुरुप है और सोमभाग स्ती । इसी रहस्य को भगवान्‌ मनु अपने उत्पत्ति- 

प्रसग में इगित करते हुए कहते हैं कि प्रजापति ने अपने-आपको दो भागों मे 
विभक्त किया, जिसका आधा भाग पुरुप और आधा भाग स्त्री बना । दोनो ने 
मिलकर विराट्‌ को उत्पन्न किया । स्पष्ट ही यहाँ पुरष और स्वी से अग्नि 
तया सोम का ही अभिप्राय है । यही अग्नि और सोम मिलकर विराट्‌ मण्डलो 
को उत्पन्न करते हैं । उनमें आत्मा और प्राणझ्प से अग्नि अवस्थित रहती है 
और सोम पनुरूप से सम्मिलित रहता है । तीनों मिलकर ही प्रजापति का 
पूर्ण रूप बनाते हैं, यह पहले कहा गया है। फिर, विरादू-हूप मण्डलो से अरद्धप्राण- 
रूप मनु प्रकट हुए और मनु ने दस ऋषियों को वनाया । वे दसो पृथक्‌-पृथक्‌ 
प्रजापति कहछाये । यही मनु की उत्पत्ति का सक्षिप्त विवरण है । 

पुराणो में जिन नौ या दस ऋषियों की उत्पत्ति बताई गई है, उनमे 

भृगु और बञ्चिरा के सम्बन्ध में, पहले परमेप्ठिमण्डळ की उत्पत्ति के प्रसग मे, 
कुछ कहा गया है। अत्रि ऋषि के सम्बन्ध मे भी कुछ सकेत दिया जा चुका है। 
पुन, चन्ट्रवण के उत्पत्त-्लग मे अत्रि का निरूपण विस्तार से किया 
जायगा । गेप ऋषियों की उत्पत्ति यहाँ सक्षेप में कहा जाता है । यह ध्यान 
रना है कि टन सपिया की उत्पत्ति मनु ने अपनी स्मृति में अपने ने आरम्भ 
गी है । विष्णुपुराण और भागवतपुराण आदि में ब्रह्मा से इनकी उत्पत्ति 
वत्ताई गई है तरह के पारस्परिक विरोध के सम्बन्ध में कहा जा चुका है 
छि चित्य अग्नि विराट्‌ बहठाती है और 'नितेनिधेय' अग्नि का रूप जो 
प्रापविगेष हो बाहर निकद्फर घृमता ईँ, वह मनु कटा जादा ई । दोनो 
प्रस्तियाँ एएराप ही हुईं, नन, बिराद और भनु में कोई भेद नही । हिरण्यग्न- 
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रूप से जिस ब्रह्मा का निरूपण पूर्व मे किया गया है, उसी से यह 'चित्याग्नि' 
भी उत्पन्न होती है, अतः कार्यं और कारण को अभेद मानकर ब्रह्मा और विराट्‌ 
मे भी भेद सिद्ध नही होता । इसी अभेद के अनुसार पुराणो मे साक्षात्‌ ब्रह्मा 
से ऋषियो की उत्पत्ति कही गई है और भगवान्‌ मनु ने अपने-आपसे ऋषियो 
की उत्पत्ति बतलाई है । ब्रह्मा और मनु कारण और कार्य होने के कारण एक- 
रूप ही है, अत इन दोनो विवरणो मे कोई भेद नही समझना चाहिए । भगवान्‌ 
मनु ने अपनी स्मृति के अन्त मे जहाँ अपना स्वरूप बतलाया है, वहाँ इन्द्र, अग्नि 
आदि से और परमकारण ब्रह्म से अपना अभेद ही कहा है-- 

प्रशासितारं सवेषामणीयांसमणोरपि । 

रुक्माभं स्वप्नधीगम्यं पुरुषं परमेष्ठिनम्‌ ॥ 

एनमेके वदत्यग्निं मनुमन्ये प्रजापतिस्‌ । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌ ॥ 

अर्थात्‌, “सबका शासन करनेवाला, सबको अपनी मर्यादा मे रखनेवाला, 
अणु से भी अणु रूपवाला, अर्थात्‌ अणु मे भी सूक्ष्म रूप से प्रविष्ट रहनेवाला, 
स्वर्ण जैसी दीप्तिवाला और स्वप्नावस्था मे आत्मा की विभूति की तरह गम्य 
और परम स्थान (सबसे उच्चस्थान) मे स्थित जो पुरुष है, उसी को कुछ 
लोग अग्नि, कुछ मनु, कुछ प्रजापति, कुछ इन्द्र, कुछ लोग प्राण और कुछ लोग 
सबके कारणभूत ब्रह्म नाम से पुरकारते है ।” 
हमारा पूर्वोक्त विवरण मनु भगवान्‌ के उक्त कथन से परिपुष्ट होता है और 

हमारे सदुग्रन्थो मे दिखाई पड़नेवाला विरोध आभास-भात्र है । वस्तुत , उनमे 
तात्त्विक दृष्टि से कोई भेद नही है, केवल नामो का भेद है । 


मरीचि और कश्यप 
सरीचि 


मरीचि ऋषि की उत्पत्ति से सम्बद्ध बृह्द्देवता' की कथा सूर्येमण्डल-निरूपण 
मे लिखी जा चुकी है । वहाँ हमने सकेत किया है कि यही कथा कुछ शब्दभेद 
से 'ब्रह्मपुराण' और 'महाभारत' के अनुशासनपर्वे के दानधर्म-प्रकरण मे मिलती है । 
महाभारत के अनुसार--- 

“वसिप्ठ कपि कहते है कि मैने पितामह ब्रह्मा से जो कथा सुनी है, वह 
तुमसे कहता हँ--एक वार महादेव ने वरुण का रूप धारण किया और एक 
यज्ञ का आयोजन किया । उसमें सभी देवता एकत्र हुए और वे अग्नि के शरीर 
में प्रविप्ट हो गये । इसीलिए, कहा जाता है कि अग्नि ही सर्वदेवरूप है । वहाँ 
शिव ने अपने-आपको ही हवि वनाकर अग्नि मे हवन किया । वे अपने रूप से 
यज्ञ की भी शोभा वढाते रहे । फिर, यज्ञ की पत्नी 'दीक्षा' भी वहाँ अपने रूप 
मे उपस्थित हुई । उनके परम सौन्दर्य को देखकर ब्रह्मा का वीर्य स्खलित 
हो गया । पृथ्वी के ऊपर जहाँ वीर्यं गिरा, वहाँ के धूलिकणो को इकट्ठा कर 
पूपा नाम के देवता ने अग्नि मे हवन कर दिया । इसी से भृगु, अङ्धिरा, अत्रि, 
मरीचि, उनके पुत्र कव्यप आदि ऋषि प्रकट हुए । फिर क्या था, देवताओ में 
परस्पर झगड़ा होने लगा कि ये सव किसकी सन्ताने है ? वरुण का रुप धारण 
किये महादेव ने दावा किया कि यज्ञ मैने आरम्भ किया है, अत. इस अग्नि से 
उत्पन्न ये सभी ऋषि मेरी ही सन्तान हूँ । अग्नि ने कहा कि ये सव मेरे ही 
घरीर मे प्रकट हुए हँ, अत मै इनकी माँ हूँ, और ये सव मेरी सन्ताने है । 
फिर, ब्रह्मा ने कहा कि मेरे वीर्य के हवन से ये उत्पन्न हुए है, इसलिए ये मेरी 
मन्तानें है । उन देवताओं का ऐसा पारस्परिक विवाद देखकर उपस्थित अन्य 
देवताओं ने ब्रह्मा से कहा कि आप तो सवके उत्पादक हूँ । ये इन्द्र, वरुण, 
अग्नि आदि सव तो आपके ही रूप हैँ, अत. आपको ऐसा विवाद नही करना 
चाहिए । एस प्रकार, ब्रह्मा को समज्ञाकर देवताओ ने भृगु के जिम्मे वरुण-. 
रुपघारी महादेव को सोप दिया, अन भूय 'वारुणि' कहलाये । 'अद्भिरा' 
फो अग्नि फा पुत्र मान लिया गया 1 अत , उन्हें अग्नि का पुत्र कहा जाता है ।” 

उपर्यीत वैज्ञानिक यथा वा तात्पर्य है कि सर्वजगतृव्यापी हिरण्यगर्भ ब्रह्मा 
से मरीसि की उतानि हुई । मण्डल ती उत्पत्ति के प्रकरण में सूर्यमण्डल की 
पू पापस के मन्त्र ॐ यान ई बि पुरष ने दो अपने-आप को पशु इनाया। दसका विवरण 
खुट्टिनिरुषद मे यथाम्पान सिया जायगा 1-->० 


मरीचि और कश्यप १४७ 


उत्पत्ति का निरूपण करते हुए हमने कहा है कि भृगु अङ्गिरा के सघर्प से अग्नि- 
तत्त्व उत्पन्न हुआ । इसी तत्त्व को ज्यौतिपशास्त्र मे केतु कहा जाता है और 
आधुनिक पाश्‍चात्य वैज्ञानिक इसे ही जगत्‌ की पूर्वावस्था कहकर 'नीहार' कहते है । 
वही आग्तितत्त्व हिरण्यगर्भ ब्रह्मा से उत्पन्न मरीचि’ है । यही मूल तत्त्व 
आगे सांसारिक दशा मे सूर्यकिरण-रूप मे आ जाता है । इसी कारण सूर्यकिरणो 
का नाम मरीचि है और उन सूर्यकिरणो के सधषं से उत्पन्न होनेवाला जल, 
भी 'मरीचि' कहलाने लगा । इसीलिए, 'ऐतरेयब्राह्मण' मे चार प्रकार के जलो 
का निरूपण करते हुए दूसरे प्रकार के जलभाग को मरीचि कहा गया है । 
जातव्य है कि इन मरीचियो के सघर्प से जो जल उत्पन्न होता है और जब वह 
स्थूल रूप धारण कर पृथ्वी पर आता है, तब वही जळ गगा, यमुना आदि 
नदियों के नाम से व्यवहृत होता है । इसी कारण, पुराणो मै यमुना को सूर्य- 
पुत्री! तथा गंगा को 'विष्णुपदी' कहा गया है । स्मरण रहे कि सूर्य का एक नाम 
'विप्णु' भी है । अत", सूर्यरश्मियाँ विष्णुपद कहलाती है और इसी कारण सूर्य 
विष्णु और ब्रह्म सह्रपाद कहलाते है । यह वात तो प्रसिद्ध है कि गगा की 
उत्पत्ति विष्णु के पैर से हुई है, जिसमे यही रहस्य छिपा है लोक मे मरीचि 
नाम किरणो की ही प्रसिद्धि है और यह द्रव्य भी अनन्त किरणोवाला होता है। 
मनु ने भी इसे सहस्राशु कहा है। इसलिए, मरीचि नाम कहना इसका युक्ति- 
युक्त है । किन्तु, यह एक विवादास्पद विषय है कि मनुस्मृति मे पहले 'नीहार' 
की उत्पत्ति कही गई है और उसी मे सूर्यमण्डल-रूप ब्रह्मा की उत्पत्ति वतलाई 
गई है और यहाँ ब्रह्मा से मरीचि, मरीचि से कश्यप और तब कश्यप से सूर्य 
की उत्पत्ति कही जायगी । इस विवरण के अनुसार तो सूर्यरूप ब्रह्मा' मरीचि 
के पौत्र होते है और मनुस्मृति के अनुसार सूर्य ही ब्रह्मा के रूप हे, किन्तु वात 
यहाँ यह है कि तत्त्वो मे इस प्रकार के सम्बन्ध को विरुद्ध नही समझा जाता ! 
यह बात आगे दक्ष के निरूपण मे प्रश्नोत्तर द्वारा स्पप्ट की जायगी । वास्तव 
मे, सम्पूणं जगत्‌ का उत्पादक और व्यापक जो एक प्राणतत्त्व है, उसमे अग्नि, 
वायु और जल सभी सम्मिलित रहते है । अर्थात्‌, इन सभी देवताओ का सम्मिलित 
रूप मे ही वह प्राणतत्त्व कहलाता है । वह अरिनिमय होने के कारण 'विराट्‌' 
और 'विष्णु' शब्द से भी अभिहित है । वायुमय होने के कारण ब्रह्मा या हिरण्य- 
गर्भ भी कहलाता है और इन्द्रमय होने के कारण उसी का सर्वज्ञ” और 'शिव' 
नाम भी है । इसी आधार पर कहा जाता है-- 
एकमूत्तिस्त्रयो देवा ब्रह्मविष्णुमहेश्वराः । 
अर्थात्‌, ब्रह्मा, विष्णु और शिव मिलकर एक मूत्ति है तथा एक ही मूत्त के 
ये भिन्न-भिन्न नाम है । इस प्रकार ये तीनो ही नित्य तत्त्व है । अपने-अपने 
कार्यसम्पादन के लिए कही भी इनका प्रादुर्भाव हो जाता है । इसके पहले 
ब्रह्मा के भिन्न-भिन्न रूपो का समाधान किया गया है और मनुस्मृति के श्लोको की, 
दूसरे प्रकार की व्याख्या को भी स्पष्ट किया जा चुका है । श्रुतियो मे इस प्रकार के 
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परस्पर कार्य-कारणभाव अनेक स्थानो मे देखे जाते हँ । पुराणो मे भी तीन 
प्रकार के वंग प्राप्त होते है-- 


१ तत्वों का परस्पर जन्मरूप वण, 

२. शरीर के अन्त करण आदि का परस्पर जन्य-जनकभाव-ल्प वग और 

३. मनुष्यो में परस्पर उत्पत्ति-रूप वन । 

यहाँ तत्त्वो के वद्य मे और आध्यात्मिक वश मे ऐसी नका नही होनी 
चाहिए । तैत्तिरीय उपनिपद्‌' मे आकाग से वायु, वायु से अग्नि, अग्नि से 
जळ और जल से पृथ्वी की उत्पत्ति कही गई है । इस क्रम मे जळ से पृथ्वी 
की उत्पत्ति बताई गई है, किन्तु कस्विद्‌ गर्भ द्र आपः इत्यादि श्रुति में 
अग्नि को जल के गर्भ से उत्पन्न वतलाया गया है । फिर, 'वृहदारण्यक- 
उपनिपद्‌' के प्रथमाध्याय के द्वितीय ब्राह्मण मे कहा गया है कि मशनाया (वळ) से 
अर्क द्वारा पहले जल की उत्पत्ति हुई । फिर, जव जल का ऊपरी भाग इकट्ठा 
होकर जमा, तव वही पृथ्वी वन गया । पुन. तप और श्रम से पृथ्वी का 
जो रम निकला, वही अग्नि कहलाया । इस प्रकार, जन्य-जनक-भाव में वडा अन्तर 
मिलता है । इसके पूर्वं हमने 'महाभारत' की एक आख्यायिका लिखी है । 
उसमें भी अग्नि को सव देवताओं का रूप होना, तथा जिव का वरुण-रूप 
होना लिखा गया है और तदनुसार देवताओं का परस्पर मिश्रण वतलाया गया है। 
लोक मे भी पदार्थो को हम इस रूप में देखते है । उदाहरण के लिए, मिट्टी से 
जो दीवार बनाई जाती है, कभी मिट्टी की आवश्यकता होने पर उसी दीवार से 
फोडकर हम मिट्टी निकाल लेते है । सूत से कपड़ा वनता है और कपड़े से रूमाल 
आदि वना लिये जाते हुँ; किन्तु सभी धागे की आवश्यकता होने पर रूमाल, 
कोट आदि वस्तुओ से भी हम धागा निकाला करते हैं । इस प्रकार, परस्पर 
जन्य-जनकभाव के कारण सुध्म तत्त्व-हप देवताओ में भी ऐसा विरोधाभास दिखाई 
पडना है; किन्तु वास्तविक विरोध द्ोता नही है । 


कश्यप 

मरीचि-ख्प प्राण ही जब आगे सृष्टि करने के लिए कूर्म (कछुए) आकार 

में प्रकट होना है, तव उसी का नाम 'कथ्यप' पड जाता है । कथ्यप नाम उस 
ऋषिकूष प्राण का भी प्रसिद्ध है और छूर्म नाम एक जन्तु का भी है । ब्राह्मण- 
भाग में दोनो प्रकार की वाते कही गई है । एक जगह कहा गया है कि प्राण- 
स्प ऋषि का ही नाम पहले कऱ्यप हुआ था । उसके सादृष्य के कारण कछुए' 
मा नाम भा ग्प्यप हो गया | किन्तु दुगरी जगह मिळता है कि पहले कछए 
का ही नाम झूम या वदयप प्रसिद्ध हुआ, फिर उसके आकृति-सादृब्य के कारण 
प्रागरष ऋषि को भी कथ्य कटा जाने लगा । इसका तात्पर्य है कि कछए 
गि भाग भठार और दट होता है और नीचे का भाग फौसल । माथ 

ही, या शब सादे, आने अयो फो समेटार अपने शरीर के भीतर छिपा ठेता है 
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साथ ही वह जब चाहे फैला भी सकता है । उसी प्रकार, उस प्राणरूप ऋषि 
का भी ऊपरी भाग कठोर और दृढ है तथा निम्न भाग कोमल एवं बिखरा-सा है। 
उससे पृथ्वी बनती है एवं वह प्राण जब चाहे, प्रजा का फॅलाव कर देता है 
और समय पर सबको अपने भीतर समेट भी लेता है । पुराणो में अधिक वर्णन 
यही मिलता है कि कञ्यप से ही सारी प्रजा की उत्पत्ति हुई । इसलिए, सव 
प्रजाओ को काश्यपी ही कहा जाता है । वेद के ब्राह्मणभाग मे यह व्युत्पत्ति 
मिलती है कि कश्यक' से ही वर्ण-विपर्यय होकर कश्यप बना है । 'कश्यप' 
का अर्थ है द्रप्टा, अर्थात्‌ देखनेवाला । जिस प्राणी को ऋषि लोग देखते थे, उनके 
अभिमुख होने के कारण ऐसा समझा जाता है कि वह प्राण भी उन्हे देख रहा है! 
तदनसार, सूर्य के मन्त्रो मे लिखा गया--देवो याति भुवनानि पश्यन्‌ । 
अर्यात्‌, सूर्यदेव सब भुवनो को देखते हुए चल रहे है । इसका तात्पर्यं हुआ 
कि उम सूर्य का उत्पादक प्राण भी सव जगत्‌ का द्रष्टा है । उसी के लिए 
'कव्यक' गन्द का व्यवहार हुआ है। वही 'कदयक' वर्णो के विपर्यय से कश्यप 
रूप हुआ और आक्कति-सादृष्य से बह 'कछुए' मे प्रयुक्त हो गया । 

इस 'कव्यप' का ऐसा भी विवरण ब्राह्माणग्रन्थो मे है कि इस प्राण से 
तीन रस --दधि, मधु और घृत उत्पन्न होते है और इन तीन रसो का सम्मिलित 
भाग ही कश्यप कहलाता है । ससार की सभी वस्तुओ के उत्पादक ये ही 
तीन रस माने जाते हुँ । इसी कारण, 'कञ्यप' से सभी प्राणी बने । ये तीन 
रस ही तीनो लोको के रूप मे हैँ । पहला रस मधु” चुलोक, अर्थात्‌ सूर्यमण्डला- 
घिष्ठित लोक का रस है । यह वात उपनिषदो मे 'मधुविद्या' नाम से वडी 
गम्भीर विद्या के रूप मे बतलाई गई है। यह द्युलोक ही मधुरस का उत्पादक है। 
यह अन्य पदार्थो मे व्यापक होता । हुआ मिठास के रूप मे हमारे अनुभव 
मे आया करता है। इसी का अन्तिम परिणाम सातवाँ धातु शुक्र' हुआ करता है, 
जिससे सव घ्राणियो की उत्पत्ति देखी जाती है । 

दूसरा रस 'घृत' नाम से प्रसिद्ध है, जिससे प्राणियों के शरीर मे कफ, 
इलेष्मा, रुधिर आदि चिकने तत्त्व उत्पन्न होते है । यह मध्यलोक, अर्थात्‌ अन्तरिक्ष 
का रस है । 

तीसरा रस 'दघि' है । यह सभी वस्तुओ मे ठोसपन पैदा करता है । 
इसी से प्राणियों के शरीर मे अस्थि, मास, चर्म आदि बना करते है । इस प्रकार, 
ये तीन रस ही सभी प्राणियों के शरीर के उत्पादक है । व्यापक दृष्टि से देखने 
पर जड वस्तुओ मे भी इनकी व्यापकता प्रतीत होती है। 

सब जगत्‌ का उत्पादक 'अपू'-तत्त्व है, जिसका विवरण परमेष्ठिमण्डल 
की उत्पत्ति मे पहले ही दिया गया है । उसी 'अप्‌'-तत्त्व मे उपर्युक्त ये तीनो 
रस व्याप्त है और इन तीनो रसो का भी मुख्य उत्पादक चौथा 'अमृत' 
रस है । इस अमृत की सोम, वायू और आपू नाम की तीन अवस्थाओ का 
वर्णेन पहले किया गया है । इस सम्पूर्णं विवरण का तात्पर्यं हुआ कि अपू-तत्त्व 
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मे व्याप्त रहनेवाळे दधि, मधु और घृत नाम के तीनो रस -किशयपन्त्रा्ण से 
उत्पन्न है और उनसे ही हमारी त्रिलोकी तथा उस त्रिलोकी में रहनेवाले 
प्राणियों के शरीर आदि बने है । इस 'कब्यप' का स्पष्ट दर्शन हमे उस समय 
होता है, जिस समय हम चारो ओर से खुळे हुए किसी स्थान मे खडे होकर अपनी 
दप्टि चारों ओर फैलाते है । उस समय हमे प्रतीत होता है कि कुछ दूर पर 
पथ्वी और आकाग दोनो मिले हुए हैं और उन दोनों के मेळ से एक गोला-सा 
बना हुआ है। यह दुष्य सूदम प्राणो के परस्पर मेळ के कारण ही हुआ करता है। 
इस वात को भी हमने पृथ्वी-मण्डळ के उत्पत्ति-प्रकरण मे कहा है कि वही 
हमारी त्रिलोकी है । उसका जो भाग ऊपर उठा प्रतीत होता है, वह द्युलोक, 
नीचे का भाग पृथ्वीलोक और दोनो के बीच का भाग अन्तरिक्ष कहलाता है । 
यही त्रिलोकी में व्याप्त कब्यप का साक्षात दर्शन है । वह कछुए के आकार में 
प्रतीत होता है, इसलिए उसे 'कश्यप' कहा जाता है । इसी वात को इस तरह 
भी कहा जाता है कि हम उसे देखते हैं और फिर इसको उल्टे रूप में भी कहा 
जाता है कि वह हमे देख रहा है। अत, 'कब्यक' से कव्यप' वना ऐसा कहना 
भी अयुक्त नही हे । 
ब्राह्मणग्रन्यो मे कई जगह सूर्य को ही “कश्यप कहा गया है, क्योकि सूये 
से ही चराचर प्राणियो की उत्पत्ति है । ऐसी अवस्था में कश्यप से सूर्य की 
उत्पत्ति माननेवाले पुराणो का आशय छगाना होगा कि भिन्न-भिन्न महीनों में 
सूर्यं के भिन्न-भिन्न रूप के रस पृथ्वी पर आते रहते है । इन्ही के कारण छह 
ऋतुएँ हुआ करती हूँ । ये ही वारह आदित्य कहलाते है और ये पुर्वोबत तीनो 
रसो से ही बना करते है । इसलिए, इन्हें तीन रसरूप 'कव्यप' का पुत्र कहा 
जाता है और इम प्रकार वारह आदित्य कथ्यप के पुत्र कहलाते है । इस तरह 
प्राषहप मरीचि और उससे उत्पन्न प्राणख्प कव्यप का इतना ही सक्षिप्त 
विवरण है । 
प्राणक्ष्प मरीचि भौर कव्यप का प्रथम दर्शन (आविष्कार) जिन्होंने किया, 
चे मनृप्य-्त्प ऋषि भी मरीचि और कथ्यप के नाम से प्रसिद्ध हुए । मनृष्य-रुप 
ऋषियों के नाम दो प्रकार से मिलते है-- 
पहडे प्रकार के ऋषि वे है, जिन्होने प्राणो को देखा, उन घ्राणो के नाम से ही उन 
ऋषियों छी भी प्रसिद्धि हुई । ये नाम उनके यमोनाम है; क्योकि इन्होंने उन 
प्रायो का आठिप्कार किया था । उन मूल घ्राणो का मूळ विवरण उन्होंने अपने 
रने हुए येदसह्ता के मन्त्री में किया है । दूसरे प्रकार के वे ऋषि है, जिनके 
घ्यक्तिगत नाम यें । वे किसी-वियी ऋषि के वग ब्राह्मण आदि में मिळते है, 
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जगह लोप भी मान लिया है । इससे भी यही सिद्ध होता है कि ऋषियो के 
मूल नाम ही उनकी परम्परा में चलते थे । इसीलिए, पुराणों में वंशधरो के 
भी ये ही नाम देखकर बहुत लोग भ्रम मे पड जाते है कि एक ही मनुष्य इतने 
काल तक जीवित कैसे रहा ? इसी उलझन में पडकर कई विदेशी और स्वदेशी 
विद्वानों ने पुराण के इतिहास को अप्रामाणिक समझ लिया । किन्तु, यह सब 
पुराणों की शैली और तथ्य को तही समझने के कारण ही हुआ है । 


मनुष्य-हप मरीचि और कश्यप का स्थान कहाँ था, इसका वर्णन प्रायः 
नही मिलता; किन्तु इसके ऐतिहासिक अन्वेषण से यही सिद्ध होता है कि ये 
स्वर्गलोक के ही निवासी थे । प्राचीन काल के ऋषियों ने हमारी इस भूमि पर 
. ही मत्त्ये स्वग, पाताल आदि की स्थिति मानी थी । इसका कुछ वर्णन हमने 
अपनी पुस्तक 'वैदिक विज्ञान और भारतीय संस्कृति' में किया है । इरावदी नदी 
के उद्गमस्थान 'सर्पणावतू? पर्वत से उत्तर का भाग स्वर्गे-ख्प माना गया था । 
कश्यप के आश्रम का वर्णन वायुपुराण (पु० अ० ३७) में मिळता है कि 
'चिकंक' और 'मणिशौल' के बीच इनका आश्रम था । उसकी रमणीयता 
का वर्णन वहाँ विस्तार से प्राप्त होता है । यह पर्वत 'पामीरःप्रदेश’ से कुछ 
ूर्वंभाग में था, यह बात विद्यावाचस्पति श्रीमधुसूदन ओझा ने अपने 'महषि- 
कुलवैभव' ग्रन्थ में कही है । इन मनुष्य-रूप ऋषियो को ब्रह्मा ने सब देशो 
में धमंप्रचारार्थ नियुक्त किया था और अपना पुत्र मान लिया था । इसी 
कारण, पुराणों में इन्हें ब्रह्मा का मानसपुत्र कहा गया है । 


मनुष्यों मे जिस प्रकार इन्द्रादि मुख्य देवता स्वर्गलोक के स्वामी माने गये, उसी 
प्रकार ब्रह्मा नाम से भी एक सुप्रतिष्ठित और प्रसिद्ध विद्वान्‌ माने गये । उन्हें 
सभी छोग पूज्य और सबका नेता मानते थे । सभी देशों में धर्म-भ्रचार और 
धर्म-रक्षा करना इनका मुख्य कर्तव्य था । उस मनुष्यन्छ्प ब्रह्मा ने ही इत 
» ऋषियों को, धर्म-प्रचार के लिए अपना पुत्र माना । उनके अपने पुत्र तो इन 
ऋषियों से पृथक्‌ थे । उनका भी विवरण ब्राह्मण, उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थो में 
प्राप्त है । यह प्रसंगागत विषय इसलिए यहाँ लिखा गया, जिससे नामों की 
एकरूपता देखकर पाठक भ्रम में न पडे । अस्तु; यहाँ सृष्टि-अकरण में माण- 
रूप ऋषियों का ही विवरण चल रहा है, आगे प्राणरूप ऋषियों का कमागत 
वर्णन किया जायगा । - 

सबके उत्पादक मूल प्राणख्प होने के कारण 'कश्यप' को श्रृतियो और पुराणो 
मे ऋषि नाम से पुकारा गया है । आगे दक्ष के प्रकरण मे कहा जायगा कि 
दक्ष ने इन्ही कश्यप को तेरह कन्याएँ व्याही थी, जिनकी सन्तान के रूप से सारा 
जगत्‌ बना । उन तेरहो से कद्यप की प्रमुख पत्नियाँ दो थी, जिनका नाम 
दिति और अदिति था । 
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वैदिक प्रक्रिप्रा मे सवका आदिभूत एक सवत्सर माना गया है । सम्पूर्ण 
प्रजा का उत्पादक और सारी सृष्टि को अपने शरीर मे रखने के कारण इसका 
नाम प्रजाति है, जिसका व्यवहार ब्राह्मण-ग्रन्यो मे मिलता है । इस सवत्सर 
प्राण के दो भाग है--प्रकाहमय भाग और अन्धकारमय भाग । इनमे प्रकाशमय 
भाग को 'अदिति' और अन्धकारमय भाग को 'दिति' नाम से पुराणो में कहा 
गया है । 'दिति' और 'अदिति'--दोनो शब्द दो अवखण्डने धातु से सिद्ध होते है । 
इसके अनुसार 'दिति' शब्द का अर्थ होता है--खण्डित भाग और 'अदिति' शब्द 
का अर्थ है--अखण्डित भाग । जहाँ प्रकाश खण्डित न हो, अर्थात्‌ पूर्णरूप से 
व्याप्त रहे, उस भाग को 'अदिति' कहते हैं और जहाँ प्रकाश खण्डित हो जाय, 
अर्थात्‌ अन्धकार से दवा दिया जाय, उस भाग को पौराणिक परिभाषा में 'दिति' 
कहा जाता है । पुर्व में जिस 'कश्यप' प्राण का विवेचन किया गया है, उसी 
को यहाँ संवत्सर प्रजाति माना गया है | इसका प्रकाशमय और अन्धकारमय दोनो 
भागो से सम्वन्ध होता है, इसीलिए 'दिति' और 'अदिति' को कश्यप की पत्नी 
माना गया है । उसमें प्रकाशमय भाग से देवता और अन्धकारमय भाग से 
अमुर उत्पन्न होते है । प्रकाश मौर अन्धकार का प्रकृत्या विरोध है, इसी कारण 
देवता और अमुरो का वैर स्वाभाविक है । कभी प्रकाश अन्धकार को और कभी 


अन्धकार प्रकाश को दवाता रहता है और इस प्रकार दोनो का परस्पर युद्ध 
चलता रहता है । 


वेद और पुराणों में कई इतिहास ऐसे होते है, जिनके आध्यात्मिक, आधि- 
दैविक और आधिमौतिक--तीनो प्रकार के अर्थ लगाये जाते है । देवासुरो का 
संग्राम भो ऐसा ही विषय है । इसका आध्यात्मिक तात्पर्य उपनिषदो के भाष्य 
में श्रीथकराकार्य ने बताया है कि मन में उत्तम कार्य करने की जो वृत्तियाँ 
हुआ करती हैं, चे ही और बुरे कर्म (हिसा, कपट आदि) करने की जो 
वृत्तियाँ पैदा हुआ करती हूँ, बे 'असुर' है 1 इनका भी परस्पर सघर्षरूप युद्ध 
निरन्तर हुआ करना है । जब अच्छे कर्म (तप, दान, देवता-आराधन आदि) 
फरने की भावनाएँ चित्त में वार-वार उठती रहें, तव समझना चाहिए कि 
देवानी की विजय है और जब हिसा, छळ आदि बरी भावनाएँ बार-बार उठे 
तव समझनः चाहिए कि असुरो की विजय हुई है और देव दव गये है । यह देवासर- 

संग्राम का जाध्यात्मिक तात्पर्य आ और अन्धकार तया प्रकाश के पारस्परिक 
संगरप का ताय सँप्राम पा आधिदेविक स्प है । इसी प्रकार, हिमालय के उत्तर 
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भाग मे रहनेवाले शरीरघारी, देवता और असीरिया (अफ्रीका) आदि स्थानो 
मे रहनेवाले 'असुर' कहलाते थे । इन दोनो प्रकार के शरीरधारियो के भी 
अनेक सग्राम हुए हे । इतिहास-पुराणो मे इनका मिलनेवाला वर्णन इस सग्नाम 
का आधिभौतिक रूप है । यहाँ हमारा तात्पर्य है कि हमारे पुर्वोक्त वर्णन से 
यह न समझे कि कोई झरीरधारी देवता या असुर नाम के प्राणी थे ही नहीं 
अथवा उनका कोई संग्राम हुआ ही नही । इन काल्पनिक रूपको के कारण 
बहुत-से योरोपीय विद्वानों ने, पुराणो की विवेचना मे, ऐसा ही धोखा खाया है । 
किसी एक आध्यात्मिक या आधिदैविक विषय पर ही उन्होने पुराण का तात्पर्य 
लगा लिया और युद्ध आदि कथाओ को कल्पित कह डाला । ऐसा भ्रम न हो, 
अतः हमें इसे स्पष्ट करना पड़ा । 

श्रुति-पुराणो में ऋषि, देवता आदि तीन प्रकार के माने गये है ।! यह हमने 
कहा है कि संवत्सर-प्राणमण्डल का प्रकाश-भाग 'अदिति' है और अन्धकार-भाग 
'दितिः । अदिति और दिति का प्रत्यक्ष हमें निरन्तर दिन और रात के 
रूप में होता है । जगत्‌ में सूर्यमण्डल की उत्पत्ति के अनन्तर हमारी पृथ्वी आधे 
समय सूर्य के सम्मुख रहती है, वही हमारा दिन अदिति-रूप है। फिर, अब आधे 
समय तक सूर्य का आवरण होता है और प्रकाश हमारी पृथ्वी पर नही पहुँच 
पाता, तव वह काल दिति-रूप 'रात्रि' कहा जाता है । अन्धकार और प्रकाश 
मे रहनेवाळे लोक और उनमे अवस्थित प्राणियो को भी 'अदिति' शब्द से 
श्रुतियों में अभिहित किया गया है । अदिति” की व्यापकता निम्नलिखित मन्त्र _ 
में स्पप्ट है-- 

अदितिर्थोरदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स पिता स पुत्र: । 
विश्वेदेवा अदितिः पञ्चजना अदितिर्जातमदितिर्जनित्वम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “स्वर्गलोक, अन्तरिक्षलोक यह सब अदिति है । अदिति ही माता है, 
वही पिता है, वही पुत्र है। सब देवता भी अदिति-रूप ही है। देव-असुर आदि 
पञ्चजन भी अदिति है । ससार मे जो उत्पन्न हुआ और होगा, वे सभी अदिति है ।” 
इसका तात्पर्यं है कि प्रकाशमण्डल से सबका ही सम्बन्ध है । यदि वे 
पदार्थ प्रकाशमण्डल में न होते, तो हम उन्हें जान ही कंसे पाते । इस प्रकार, 
श्रुतियो मे अदिति” के अनेक रूप माने गये है; किन्तु पुराण-प्रक्रिया मे उनका 
उपयोग न होने के कारण यहाँ उनका विस्तार अनावश्यक है । अन्य कश्यप-पत्नियो 
का निरूपण दक्ष के विवरण मे आगे किया जायगा । 


१, दे० वैदिक विज्ञान और भारतीय संस्कृति, प० १६३ । 
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वसिष्ठ ऋषि का वर्णन श्रुति और पुराणो मे अनेक प्रकार से प्राप्त होता है । 
विष्णुपुराण में नौ ऋषियो! मे वसिष्ठ को ऊर्जा नाम की पत्नी ब्रह्मा ने 
दी ।' यह अध्यात्म (अपने शरीर मे रहनेवाले) में वसिप्ठ का वर्णन है । 
मनुप्यो के शरीर में एक 'ओज' नाम का तत्त्व है, आयुर्वेद के अनुसार शरीर में 
शुक्र नाम के धातु के अनन्तर यह उत्पन्न होता है । इसी का दूसरा नाम 
साहस' है । पुराणों मे इसी को ऊर्जा कहते है । यह ऊर्जा जिसकी पत्नी (सह- 
चारिणी) है, प्राण की वही अवस्था वसिष्ठ कही जाती है । श्रुति में भी यज्ञ 
के प्रकरण मे अन्न और प्राण के मध्य की अवस्था इसे वताया गया है । अन्न 
से 'ऊर्क' वनता है और ऊक से प्राण । इसकी विपरीत प्रक्रिया में प्राण पहले 
'ऊर्क' या 'ठर्जा' के रूप मे आता है और ऊर्जा अन्न का रूप धारण कर लेती है। 
प्राण, उर्क और अन्न का पारस्परिक परिवर्तन ही यज्ञ कहा जाता है । 
यह वर्णन णतपथ आदि श्रृतियो में कई जगह प्राप्त होता है। यही आध्यात्मिक, 
अर्थात्‌ गरीर मे रहनेवाला प्राणविद्येष वसिष्ठ है । 


आधिदैविक वसिष्ठ का विवरण श्रुति के मन्त्रभाग में ही किया गया है । 
मन्त्र इस प्रकार है--- 


उतासि मैत्नावरणो वसिष्ठोबंश्यां ब्रह्मन्‌ मनसो5धिजातः । 
द्रप्सं स्कन्नं ब्रह्मणा देव्येन विश्वेदेवाः पुष्करे त्वा आददन्त ॥ 
(४० स० ७।३३।११) 


इस मन्त्र के द्रप्टा ऋषि वसिप्ठ के पुत्र है । वे मनुप्य-रूप वसिष्ठ आधि- 
दैविक ताराटप या प्राणरुप वसिप्ठ को सम्बोधित करके कहते है-- 


१, भृश पुल्स्त्यं पुर ऋनुमप्निरस तथा । 

मरीचि दक्षमत्रि च चसिए चेव मानसान्‌ ॥ 

“र्‍विष्णुपुराण, ७५ । 

२, ख्याति सत्यथ सम्भूतिः स्यृनि' प्रीतिः क्षमा तथा 

सन्ततिदयानदया च ऊर्जा रवादा स्वधा तथा ॥ 

झृयुर्मगो मरीनिदय तथा येवामिरा युनिः 1 

पुलसत्यः पुलदददरेव फ्रतुइचपिवररनथा ॥ 

घर यदि पितररच ययाक्रमन्‌ 1 

म्यात्यापा अगृदुः कन्या मुन्‌यो सनिसत्तम ॥ 

~ विष्युषुराण+, अ० ७, इलो० २५ से २७०1 
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“हे ब्रह्मन्‌ वसिष्ठ ! उर्वशी के मन मे इच्छा हुई कि यह मेरा पुत्र हो, 
अतः उर्वशी को देखकर मित्रावरुण का वीर्य स्खलित हो गया । उससे उर्वशी 
नाम की अप्सरा मे तुम्हारी उत्पत्ति हुई । इस प्रकार, उत्पन्न हुए तुमको ब्रह्मा ने 
समस्त वेदराशि से युक्त किया और पुष्करक्षेत्र मे सब देवताओं ने धारण 
किया 1” 


इस कथा का विवरण शौनक ने अपने वृहद्देवता' ग्रन्थ (५।१४६-१५५) मे इस प्रकार 
किया है--“सूर्य देवता के यज्ञ में मित्र और वरुण नामक देवता उपस्थित थे । उसी 
यज्ञ में उवेशी नाम की अप्सरा आई । उस अप्सरा का रूप देखकर मित्रावरुण 
देवताओ का वीर्य स्खलित हो गया । वे देवताओ के अमोघ वीर्य होने के कारण 
उस वीर्ये से 'मत्स्य', 'वसिष्ठ' और 'अगत्स्य नाम के तीन ऋषि उत्पन्न हुए । 
वीये जल, स्थल और यज्ञ-स्थित 'बसतिवरि' के कुम्भ मे तीन प्रकार से गिरा । 
तव स्थल-वीर्य से वसिष्ठ ऋषि पैदा हुए, जल-वीये से मत्स्य ऋषि और कुम्भ 
भे गिरे वीर्य से अगत्स्य ऋषि पैदा हुए । कुम्भ एक प्रकार का परिमाण (माप) 
होता है, जिसे संस्कृत-भाषा मे 'मान' कहा जाता है । इसी कारण, कुम्भ के 
सम्वन्ध में ये तीनो ऋषि 'मान्य' नाम से अभिहित किये गये है । इस प्रकार, 
वैज्ञानिक अश का कथा-रूप मे यह वर्णन है । इसका वैज्ञानिक भाव इस 
प्रकार है-- 


सूये भगवान्‌ जवतक आकाश के पूर्व भाग में दिखाई देते हूँ, तबतक वे 
“मित्र नाम से कहे जाते हैं । मित्र शब्द की व्युत्पत्ति 'जिमिदा स्नेहने' 
धातु से सिद्ध होती है । स्नेहन, अर्थात्‌ चिकनापन उत्पन्न करनेवाला । पूर्व दिशा 
मे जबतक सूर्य रहते है, तबतक उनका स्वरूप कोमल-सा लगता है । फिर, 
मध्याह्न के अनन्तर अस्ताचल की ओर जाते हुए सूर्य वरुण” सञ्चक हो जाते है । 
ब्राह्मण-ग्रन्थों में भी ऐसा विवरण है-- 


अहँ मित्रः रात्रिर्वर्णः । 


अर्थात्‌, दिन ही मित्र है, रात्रि वरुण है। इसका भी तात्पर्यं है कि जबतक 
सूर्य मध्याह्नं की ओर बढ़ता रहे, तबतक दिनभाग मानना चाहिए और मध्याह्न 
के बाद पश्चिम_की ओर बढ़ने पर ही रात्रि शब्द का व्यवहार आरम्भ हो 
जाता है । इसी कारण सन्ध्योपासन के समय, प्रात.सन्ध्या मे, मित्र' का 
उपस्थान किया जाता है और साय समय की सन्ध्या में वरुण” का । पुर्वं और 
पश्चिम का विभाग करनेवाली आकाशमण्डल मे उत्तर और दक्षिण में जो व्याप्त 
रेखा है, वही उर्वशी” नाम की अप्सरा कही जाती है । वह दिशा-रूप है और 
वैदिक परिभाषाओ मे दिशाओ को ही अप्सरा-रूप कहा गया है । यह रेखा 
पूर्व-पश्चिम--दोनो ओर अपनी व्याप्ति रखती है, इस कारण इसे उर्वशी कहा 


जाता है । उर्वशी शब्द की व्युत्पत्ति है-'उरवंस्नोति', अर्थात्‌ बहुत प्रकार से 
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व्याप्त होनेवाली । पूर्वं और पश्चिम--इन दोनो कपालो के मध्य के भाग को 
कुम्भ कहा गया है । क्योकि, यह दोनो का परिच्छेद (विभाग) करता है । 
और, वीच में घर जैसा आकारवाला होता है, अत. इसकी कुम्भाकृति स्पष्ट है । 
उदय होता हुआ सूर्य सिहराशि पर माना जाता है । इसीलिए, ज्यौतिपशास्त्र 
में सूर्य का मूल त्रिकोण सिह को ही माना गया है और इस विचार से भी 
मध्याह्लकाल का सूर्य कुम्भराशि पर माना जायगा । अतः मध्यभाग को 
कुम्भ कहा जाता है । उस मध्य मे पूर्वं और पश्चिम इन दोनो दिशाओं के 
सूर्य का रस (प्राण) व्याप्त रहता है और इसी मध्यभाग-स्थित 'उवेशी' मे 
मित्र और वरुण का वीर्यपात कहा गया है । जिससे दक्षिण भाग में अगत्स्य' 
तारे का जन्म हुआ । पुन. स्थल-वीर्य से उत्तर भाग मे वसिष्ठ नाम के 
नक्षत्र का और मध्यभाग में मत्स्य का जन्म हुआ । यद्यपि मत्स्य नाम का 
कोई तारा नही है; तथापि ज्यौतिषशास्त्र के विपुवद्वृत्त के समीप, अर्थात्‌ 
सूर्य के भ्रमण-मार्ग के मध्यभाग के समीप एक 'जाम्ववत्स' नाम का नक्षत्र माना 
जाता है, जो “मत्स्य” का रूप है । उसी के समीप मे दो और छोटे-छोटे तारे हैं, 
वे यहाँ 'वसिव्ठ' और 'अगत्स्थ' कहे गये हँ । ये सुप्रसिद्ध वसिष्ठ और अगस्त्य 
तो उत्तर और दक्षिण में ही हैँ हमने पहले ही कहा है किं उत्तर-स्थित 
सप्तषिमण्डल मे चार तारे चतुष्कोण बनाते देखे जाते हे और तीन उनके पास 
से लटकते दिखलाई पडते हुँ । इन तीनो के मध्यभाग का तारा 'बसिष्ठ' है । 
उसके पाइवेस्थित छोटा तारा 'अरुन्धती' कहलाता है, जिसे विवाह के समय 
वधू को दिखाने का विधान है । इस प्रकार की पुराणोद्धृत वैज्ञानिक कथाओ 
पर आधुनिक लोग अएलीलता की शका करते है, परन्तु उनका वास्तविक तत्त्व 
जब वेद-श्राह्मण की सहायता से स्पष्ट हो जाता है, तव उनकी शकाएँ अपने- 
आप दूर हो जाती है । ऐसी अनेक कथाओ का वैज्ञानिक रहस्योद्घाटन हम 
प्रसगानुमार आगे करेंगे । 


वसिष्ठ को स्यल-भाग में गिरे हुए वीर्य से उत्पन्न माना गया है, इसका आशय यही है 
कि उत्तर भाग में भूमि अधिक विस्तृत है । दक्षिण की ओर का भाग समुद्र ने घेर लिया हे, 
अन भूमि का अथ थोडा ही रह गया । इसी आधिदेविक कथा से भूमि के उत्पादक 
यमिष्ठ-्लूप प्राण का भी सकेत मिल जाता है । पाँचो रोको का उत्पादन- 
क्रम बताने के प्रसग में हमने लिखा है कि फेन, मृत्स्ना, सिकता इत्यादि इन 
आठ रगो द्वारा जल मे भूमि की उत्पत्ति होती है । उसमें बायु और सूर्य की 
किरणो का व्यापार कारण बताया गया है । उन्ही सूर्यकिरणो के अन्तर्गत 
वनिष्ड नाम का ऋषित्राण भो रहता है, जो जल में दृढता उत्पन्न कर भूमि की उत्पत्ति 
में महायक वनता है । मप्तपिमण्डळ-रिथत यमिष्ड तारे में इस प्राण की 
अघिरता होती है, अत. यर वनिष्ठ नाम मे पुकारा गया है । उस तारागत 
प्राध का हो परिणाम है फि उत्तर दिया म॑ भूमि का विस्तार है । ऐसा विवरण 
आधिदेविक यमिप्ठ फा हुआ 1 आघिभोतिक थमिष्ठ फे विवरण फे लिए जानना 
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होगा कि उन्होने इन प्राणो को जानकर इसका आविष्कार किया और मन्त्रो मे 
अपने जाने हुए विज्ञानों को प्रकट किया, वे मनुष्य-लूप वसिष्ठ आधिभौतिक 
वसिष्ठ हुँ | इनका भी वर्णेन पुराणो मे वहुधा प्राप्त होता है और उन पुराणो 
के वर्णनों मे काल-भेद भी बहुत अधिक हे । राजा हरिश्चन्द्र के समय उनके 
सत्य की परीक्षा करनेवाले एक वसिष्ठ भी पुराणो मे वणित है । राजा हरि- 
इचन्द्र सत्ययुगकालीन हूँ, इसलिए वसिष्ठ भी सत्ययुग के ही माने जायेगे । 
फिर, त्रेतायुग मे भगवान्‌ राम के समय भी राजा दशरथ के पुरोहित-रूप मे 
भी वसिष्ठ का वर्णन मिलता है | इन दोनो के मध्यकाल मे भी राजा दिलीप ने 
वसिष्ठ के ही आश्रम मे जाकर गौ की सेवा की, जिसका विस्तृत वर्णन 
पुराणो के आधार पर महाकवि कालिदास ने अपने 'रघुवश' महाकाव्य मे किया है । 
इन विभिन्नकालिक चसिष्ठो के सम्बन्ध मे यही कहना होगा कि मूल 
वसिष्ठ के वश मे जितने ऋषि पैदा होते गये, वे सभी पुराणो मे वसिष्ठ नाम 
से वर्णित है मन्त्रसहिताओ के मन्त्रो का जिन्होने दर्शन किया, अर्थात्‌ पूर्वोवत 
आध्यात्मिक और आधिदैविक वसिष्ठ का ज्ञान सबसे पहले जिनको हुआ, वे 
मूल वसिष्ठ थे और इसके पश्चात्‌ बहुत काल तक इनके वशधर वसिष्ठ ही 
कहलाते रहे । बहुत काल के अनन्तर इस परम्परा मे परिवर्तेन हुआ, जब 
वसिष्ठ के पुत्र शक्ति और शक्ति के पुत्र पराशर नाम से विख्यात हुए । ये ही 
पराशर कलियुग के आरम्भ मे भगवान्‌ व्यास के पिता थे । इन सब बातो की 
संगति तभी बैठ सकती है, जव वसिष्ठ नाम को कुळलपरम्परागत माना जाय । 


मन्त्रो के द्रष्टा मूल वसिष्ठ का आश्रम कहाँ था, इसका ठीक निश्चय नही 
होता । कई विद्वान्‌ इनका आश्रम स्वर्गलोक में मानते है; क्योकि वरुण के 
साथ इनकी मित्रता अनेक मन्त्रो से सिद्ध होती है और वरुण तो स्वर्गलोक के 
देवता प्रसिद्ध ही है । किन्तु, अन्य विद्वान्‌ ऐसा नही मानते ! वे कहते है कि 
भूमिलोक, अर्थात्‌ भारतवर्पं मे रहते हुए भी इनका स्वर्गे मे गमनागमन था, 
इसलिए वरुण के साथ इनकी मित्रता थी । अधिकतर इनकी और इनके वशजो 
की कथाएँ भारतवर्ष से सम्बन्ध रखती है, अत इन्हे स्वर्ग का निवासी मानना 
युक्तियुक्त नही प्रतीत होता । 

राजस्थान-प्रदेश मे आबू पर्वत के समीप भी कुछ लोग वसिष्ठ का आश्रम 
मानते है; किन्तु वह भी इनका किचित्कालिक निवास या तपस्या करने का 
स्थान हो सकता है । मन्तरद्रष्टा ऋषि इस प्रकार की ऊसर भूमि मे रहे, हो, 
यह सम्भव नही हो सकता । कई विद्वान्‌ अपने अन्वेषण से ऐसा भी मानते है 
कि चन्द्रवश के आदि राजा महाराजा पुरूरवा के पौत्र और आयु के पुत्र महाराज 
नहुष का बाल्यकाल वसिष्ठ के आश्रम मे बीताथा और वही उनका लाळन-पालन 
हुआ था । ऐसा वर्णन पुराणो में प्राप्त होता है । इसलिए, इनका आश्रम नहुष 
की राजधानी के पास ही कही होना चाहिए । नहुष की राजधानी प्रतिष्ठानपुर 
में थी और वह प्रतिष्ठानपुर कहाँ था, यह भी एक अन्वेषण का विषय है । 


१६८ पुराण-परिशीलन 


विद्यावाचस्पति गुरुवर श्रीमधुसूदन ओझा के अनेक प्रमाणो से सिद्ध होता है कि 'प्रति- 
प्ठान' वर्त्तमान ईरान के पञ्चगौर-प्रदेश के अन्तर्गत था। वही वसिष्ठ ऋषि का आश्रम 
भी माना जाना चाहिए । इससे वेदमन्त्रो में वणित वरुण और वसिप्ठ की मित्रता की 
भी संगति हो जायगी; क्योकि वरुण का उपराज्य उसके समीप वाह्लीक' देज में 
ही था । श्रीविद्यावाचस्पतिजी ने अपना मत 'महपिकुल्वैभव” नामक ग्रन्थ 
में प्रकट किया है कि सिन्धु नदी, जो पहले सरस्वती नाम से प्रसिद्ध थी, के 
समीप ही उसके पूर्वभाग में मन्त्रद्रष्टा मूल वसिप्ठ का आश्रम था । नहुप 
की राजधानी प्रतिप्ठानपुर भी उसी प्रान्त में थी | यह नहुप महाराज के कुल- 
क्रमागत पुरोहित थे, इसी कारण वाल्यकाल में इनके आश्रम में नहुप का लालन- 
पालन सम्भव है । फिर, समीपस्थ वाह्वलीक' देश, जिनका उपराज्य था, के 
वरुण के साथ वसिष्ठ की मैत्री भी सुसंगत हो जाती है । पूज्य ओझाजी ने 
अपनी इन स्थापनाओं को अनेक वेदमन्त्रों के आधार पर सिद्ध किया है 1 


_ यहाका 
१, ० छु? ७४०२” १ 


पुलस्त्य ओर पुलह 


पुलस्त्य और पुलह का केवल आध्यात्मिक वर्णन ही विष्णुपुराण (अ० १०) 
और वायुपुराण (पू० अ० २८) मे प्राप्त होता है । कथा के अनुसार पुलस्त्य 
की स्त्री प्रीति मे दत्तालि नाम का पुत्र उत्पन्न हुआ । वही दत्तालि स्वायम्भुव 
मन्वन्तर में अगत्स्य नाम से प्रादुर्भूत हुआ । पुलस्त्य और पुलह आधिभौतिक 
रूप का वर्णन 'वाल्मीकिरामायण' में मिळता है, जिसके अनुसार पुलस्त्य 
के पुत्र विश्रवा और विश्रवा के पुत्र रावण, कुम्भकर्ण आदि थे । पुलह की स्त्री 
क्षमा मे कर्दम, उर्वरीयान और सहिष्णु नाम के पुत्र उत्पन्न हुए । श्रीभागवत 
(स्क० ३, अ० १२, इलोक २३) मे ब्रह्मा के अंगों से ऋषियो की उत्पत्ति का 
वर्णन है । वहाँ नाभि से पुलह की और कर्ण (कान) से पुलस्त्य की उत्पत्ति 
बताई गई है । यह भी इनका आध्यात्मिक रूप ही हो सकता है । क्षमा' का 
सम्वन्ध हृदय अथवा नाभि से ही है और '्रीति' का सम्वन्ध कर्ण से । इस 
आधार पर माना जा सकता हैं कि पहले किसी के गुणो का श्रवण करके ही 
प्रीति! उत्पन्न होती है । 

विष्णुपुराण में ऋतु” नाम के ऋषि की स्त्री 'सन्तति' मानी गई है, जिससे 
'बालखिल्य' ऋषि उत्पन्न हुए ।' बालखिल्य अंगुष्ठमात्र रूप मे सूर्यमण्डल के 
चारों ओर घूमा करते है । उस क्रतु ऋषि की उत्तत्ति भी भागवत मे ब्रह्मा 
के हाय से मानी गई है ।` ऋतु” यज्ञ को ही कहते है और यज्ञ हाथो से ही 
किया जाता है । यज्ञ के द्वारा ही सन्तति' (प्रजा) की उत्पत्ति होती है । 
इसलिए, सन्तति को ऋतु” की सहचारिणी बताया गया है और यज्ञ का फळ सूर्य- 
मण्डल को प्राप्ति माना जाता है। इसी तत्त्व की ओर संकेत करने के लिए सूर्यमण्डल 
के आसपास घूमनेवाले बाळखिल्य को “सन्तति” का पुत्र कहा गया है। अंगुष्ठमात्र पद से 
सूक्ष्म शरीर का सकेत है । यज्ञ द्वारा सूर्यमण्डल मे गति सूक्ष्मशरीर से ही 
होती है, इसलिए सूर्यमण्डल के चारो तरफ विचरनेवालो को अगुष्ठमात्र 


कहा गया । 


१. क्रतोइच सन्ततिर्माया बाळखिल्यानसयत ( १०११ ) । 
२. श्रीमदूमागवतपुराण, स्कन्ध ३, अ० १२, इलो० २३ । 


२२ 


नारद 


हमने पहले कहा है कि श्रीमागवत में नौ आदिऋषियो के अतिरिक्त दशम ऋषि 
नारद का भी उल्लेख है 1 वहाँ नारद के तीनो ही रूपो का वर्णन उपलब्ध होता है। 
लोक में नारद को कलहकारी माना जाता है और उनका आध्यात्मिक रूप है । 
इस पुस्तक के प्रथम प्रकरण में पुराणो के क्रम का निरूपण करते हुए हमने 
विष्णु भगवान्‌ के समीप नारद का वर्णन लिखा है । वहाँ हमने कहा है कि जल- 
समूह को देनेवाला नारद प्राण-प्रधान रूप से ब्रह्मलोक में और वहाँ से आगे 
चलकर तपोलोक में प्रकट होता है । यह नारद का आधिदैविक रूप है । इसी 
प्रकार 'छान्दोग्योपनिपद्‌' मे नारद का सनत्कुमार के पास जाकर ब्रह्मविद्या 
सीखने की जो कथा प्राप्त होती है, वह नारद का आधिभौतिक रूप है । सव 
लोको मे सर्वदा विचरते रहना और 'महती' नाम की वीणा को हाथ मे लिये 
भगवान्‌ का वोगान करते रहना तथा भगवद्भक्ति का प्रचार करना इनके 
मुख्य कार्य है। 


विश्वामित्र 


यद्यपि विष्णु आदि पुराणों मे सर्वप्रमुख नौ अथवा दस ऋषियों मे विश्वा- 
मित्र का नाम नही आता, तथापि गोत्रप्रवत्तंक सात ऋषियों मे ये मुख्य माने 
गये हँ । ये ऋग्वेद के बहुत वडे भाग के द्रष्टा भी है । साथ ही, जिस सविता 
देवता की स्तुति-रूप गायत्री की दीक्षा ब्राह्मणो को उपनयन-काल मे दी जाती है, 
उस सावित्री गायत्री के भी द्रष्टा 'विश्‍वामित्र' ही माने जाते है । इनके भी 
आधिदैविक, आध्यात्मिक ओर आधिभौतिक तीनो ही रूपो का वर्णन श्रुति, 
पुराण आदि मे विस्तार से मिळता है । इन सभी कारणो से 'विश्‍वामित्र' का 
चरित्र भी यहाँ लिखना आवश्यक है । 


ऐतरेय आरण्यक मे सूर्यमण्डल-स्थित 'महाव्रत' नाम से श्रुति मे प्रख्यात 
प्राण को ही विश्वामित्र कहा है । सूर्यमण्डल मे तीन प्रकार के प्राण अभिव्याप्त है । 
एक प्राण 'महोक्थ' कहलाता है, जो ऋग्वेद नाम से शातपथन्नाह्मण 
( १०५२ ) मे बताया गया है । यह सूर्यमण्डल-स्वरूप है । दूसरा 
'महाब्रत' प्राण वह है, जो सूर्य की किरण-रूप से प्रकाशित है और सामवेद नाम 
से उक्त श्रुति मे कहा गया है । पुनः तीसरा प्राणततत्व उसे कहा गया है, जो 
पुरुष-रूप से सूर्यमण्डल मे अभिव्याप्त है और जिसको श्रुति मे अग्नि नाम से 
अभिहित किया गया है तथा यजुर्वेद भी बताया गया है । इन्ही तीनो वेदो का 
समुदाय सूर्यं कहलाता है ।१ इनमे महान्रत नामवाले प्राण को ही विश्वामित्र 
कहा गया है । वह सम्पूर्णं विश्व का मित्र है, अर्थात्‌ सर्वत्र ही प्राणो का अर्पण 
करता है, इसीलिए 'विदवासित्र' कहा जाता है । सस्छृत-व्याकरण मे विश्व 
के मित्र को ही विश्वामित्र! के नाम से बताया गया है। यही विश्वामित्र का 
आधिदैविक रूप हुआ । सूर्यमण्डल से ही सभी प्राणियों मे घ्राण आते है । 
उनमे वह प्राण, जो अन्न का परिपाक करने में नियुक्त हे, विश्वामित्र' का 
आध्यात्मिक रूप है । अन्न, भोजन और उसके परिपाक से ही सब प्राणी जीवित है 
और ऐसे प्राणी का जिन्होने प्रथम दशन किया तथा वेदसहिता द्वारा उनका 
स्वरूप सबको समझाया, वे पुरुष-रूप अधिभूत 'विइवामित्र' है । इनका चरित्र 
पुराणो के विभिन्न स्थलों मे भिन्न-भिन्न प्रकार से मिळता है । पुराणो के अनुसार 
कान्यकुब्ज देश के ये अधिपति थे । एक बार ये सेना-सहित आखेट (शिकार) 
के लिए बन में गये । वहाँ एक शिकार के पीछे लगकर सेना के साथ बहुत द्र 
चले गये । अतः, पडाव पर लौटने मे कई दिन लग गये। सेना के साथ ये स्वय 


१. दे० “वैदिक विज्ञान और भारतीय संस्क्कति', १० ३३ । 
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भी भूख-प्यास से व्याकुल हो गये। जब ये शीघ्रता से लौट रहे थे, तव मागे मे 
एक जगह वड़ा ही रम्य आश्रम दिखाई पड़ा । लोगो से पूछने पर मालूम हुआ 
कि यह महषि वसिष्ठ का आश्रम है । इन्होने सोचा, यद्यपि विलम्ब अधिक हो 
गया है, तथापि ऋषि के दर्शन किये विना जाना अनुचित है । इसलिए, सेना 
को वही छोड़कर ग्रे वसिष्ठ ऋषि के दर्शन के लिए उनके आश्रम में गये । 
वहाँ कुगळ-प्रःन आदि पूछने के पश्चात्‌ इन्होने जव विदा माँगी, तब वसिष्ठ 
ऋषि ने स्वाभाविक शिष्टाचारवश कहा कि आज हमारे यहाँ ही आतिथ्य ग्रहण 
किया जाय । वसिष्ठ की यह स्वाभाविक उक्ति सुनकर विश्वामित्र के मन मे 
ऐसी भावना हुई कि इनके पास इतनी सामग्री कहाँ है, जो ये मेरी सेना का 
आतिथ्य कर सके ? अतः, गवंपूर्वक उत्तर दिया--महर्षे ! म॑ अकेला नही हूं, 
मेरे साथ बड़ी भारी सेना है ।' वसिष्ठ ऋषि ने पुन विहँसते हुए निवेदन 
किया--क्या हानि है ? आश्रम के पास ही पवित्र जळवाली नदी है, कम-से- 
कम उससे ठण्डा जल तो सबको प्राप्त हो ही जायगा । भोजनार्थ भी जो हमसे 
वन पड़ेगा, उपस्थित करेंगे ।' विश्वामित्र ने वसिष्ठ की उक्ति को गर्वोक्ति 
माना ओर मन मे विचार किया कि आज इनका अभिमान तोड़ ही देना चाहिए । 
यह सोचकर उत्तर दिया--ऋषि की आज्ञा शिरोधार्य है । मै सेना-सहित 
आपका आतिथ्य अवश्य ग्रहण करूँगा ।' विश्वामित्र ने अपनी सारी सेना को 
वही खेमा डालने की आज्ञा दे दी । सेना के स्नान आदि आवश्यक कृत्यो 
से निवृत्त होते ही उनके इच्छानुसार सभी प्रकार की सामग्री वसिष्ठ के शिष्यो 
द्वारा सेना के प्रत्येक व्यक्ति के समक्ष प्रस्तुत किया जाने छया । इतना ही नही, 
उच्च श्रेणी के, मध्यम श्रेणी के और निम्न श्रेणी के सभी सैनिको एव हाथी- 
घोड़े आदि के लिए भी उपयुक्त और यथोचित स्वागत-सामग्री प्रस्तुत की गई । 
सेना के समी लोगो के हृदय मे यही भाव उत्पन्न हुआ कि इतना सुख तो हम 
घर पहुंचकर भी नही प्राप्त कर सकते । इस प्रकार, भोजनादि से निवृत्त होकर 
विदवामित्र जब पुन" विदा की आज्ञा माँगने के लिए वसिष्ठ के आश्रम मे गये, 
तब उन्होंने जिज्ञासा प्रकट की--'भगवन्‌ ! आश्रम तो छोटा-सा प्रतीत होता है, 
इतनी बडो सेना के आतिथ्य का सामान कहाँ से आई ?” वसिष्ठ ऋषि ने अपनी 
गौ की ओर संकेत करते हुए कहा--'राजन्‌ ! भारतवर्ष का मुख्य धन तो यही 
(गो) है । इम गौ की कृपा से ही यहाँ सव कुछ सुलभ है । यह कामधेनु के 
वश को है 1 हम जो कुछ चाहें, इससे प्राप्त कर लेते है । यह सुनकर पुन" 
विश्वामित्र ने कहा--महपें ! ऐसी अनुपम वस्तु का उपयोग आप तो कभी-कभी 
ही कर पाते होगे । ऐसी अनमोल वस्तु तो हमारे राजदरवार के उपयुक्त है, 
कृपया इसे हमें दे दीजिए । विश्वामित्र की बात सुनकर वसिष्ठ ऋषि ने कहा- 
"आप हमारे अतिथि है । अतिथि को उसके इच्छानुसार सव कुछ ही दिया जा 
मरता है, अत. इमे देने में हमें कोई जापत्ति न होगी । किन्छु, यदि यह यौ 
अपने उच्डानुपार आपके माथ जाना चाहे, तो आप ले जा सकते हूँ । हा, 
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गौ पर किनी प्रकार का बलात्कार नही होता चाहिए ।' महाराज विश्वामित्र ने 
नपने भृत्यो को गौ ले चलने की आज्ञा दे दी । किन्तु, वह गौ डेंकारती हुई 
वसिष्ठ ऋषि के चरणो के समीप बैठ गई और यह भाव प्रकट करने लगी कि 
महाराज में आपके ही चरणो में रहना चाहती हूं । कृपा कर मुझे न छोड़िए । 
तव वमिप्ठ ने कहा--'राजन्‌ गौ जाना तही चाहती, अतः मै बलात्‌ भेजने मे 
विवश हूँ । गौ पर किसी तरह से बलात्कार नही हो सकता ।' इसपर विशवा- 
मित्र आवेश में आ गये और उन्होने गर्वपूर्वक कहा--मे कोई भिक्षुक ब्राह्मण 
नही हूँ, जो दाता की मरजी के अनुसार अपनी इच्छित वस्तु ले सके । मेरे 
साथ बड़ी सेना है, वह गौ को वांघकर ले चलेगी । इस पर यदि आप आपत्ति 
करेगे, तो आप भो गौ के साथ ही वेधे चलेगे । वसिष्ठ ने हँसते हुए इतना 
ही कहा--एऐसा हो नही सकता राजन्‌ ! अन्तत', विइवामित्र ने अपने सामन्तो 
और सेनानायको को आज्ञा दी कि गी को बांधकर के चलो और बीच मे यदि 
वसिष्ठ आपत्ति करे, तो इन्हें भी बांधकर साथ ही घसीटो । सामन्त श्रौर 
सेनानायक गस्नास्त्रो से सुसज्जित होकर महाराज की आज्ञा पालन करने के 
लिए अग्रसर हुए; किन्तु वसिष्ठ के तेज के कारण उनके समीप कोई नही 
पहुँच सके । अन्ततोगत्वा महाराज विश्वामित्र ने ही अपना धनुप उठाकर दिव्यास्त्रो 
का प्रहार आरम्भ किया । महषि वसिष्ठ किसी प्रकार का उत्तर नही देते थे; 

किन्तु अपना ब्रह्मदण्ड लिये खड़े थे । विश्वामित्र के सव दिव्यास्त्रो को बह 
ब्रह्मदण्ड निगल जाता था । यह घटना देखकर विश्वामित्र ने अपना धनुष तोड- 
कर फेंक दिया और उनके मुख से यह वाक्य निकल पड़ा-- 


घिग्‌ बलं क्षत्रियबलं ब्रह्मतेजो बलं बलम्‌ । 
एकेन ब्रह्मदण्डंन सर्वास्त्राणि हतानि मे ॥ 


“क्षत्रिय के बल को धिक्कार है । मुख्य बल तो यहब्रह्मवळ ही है । एक 
ब्रह्मदण्ड ने ही मेरे सव अस्त्रो को व्यर्थ कर दिया ।” 


विइवामित्र ने वही निश्चय किया कि अब मै ब्रह्मबळ प्राप्त करूँगा और 
बही से ब्रह्मवल-प्राप्ति के लिए तपस्या करने चळे गये । उन्होने घोर तप के 
अनन्तर ब्राह्मगत्व प्राप्त किया । एक क्षत्रिय ने ब्राह्मणत्व प्राप्त किया, इससे 
वर्णे-व्यवस्था के आधार पर कोई चोट नही पहुंचती । क्योकि, यह भौ कथा 
पुराणो मे मिळतो है कि विश्वामित्र पिता गाधिराज ने अपनी कन्या ऋचीक 
ऋषि को दोथी । ऋचीक ऋषि ने अपने तपोबल से ब्रह्मवीर्यं और क्षत्रवीर्य 
स्थापित कर दो चरु बनाये । दोनो चर अपनी स्त्री (विश्वामित्र की भगिनी, 
जिसका नाम सत्यवती था) को दिये और यह आदेश दिया कि यह्‌ चरु तुम्हारी 
माता के लिए और यह तुम्हारे लिए है ऋचीक की सास ने अपनी सुपुत्री से 
कहा कि अपनी सन्तान को सभी लोग महान्‌ व्यक्ति के रूप मे देखना चाहते हे, 
अत. अवश्य ही तुम्हारे चरु मे तुम्हारे पिता ने कुछ विशेष महत्त्व रखा होगा । 
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यदि कृपा कर तू अपना चरु मुझे दे दे और मेरा तू खा ले, तो तेरा भ्राता 
बहुत महान्‌ होना | सत्यवती मातृभवता थी, उसने माँ का कहना मान लिया और 
अपना चर माता (गाधिराज की पत्नी) को दे दिया, और माँ का चढ स्वयं 
खा गई 1 जव ऋषि ने पूछा कि तुमचे चरु का यथोचित उपयोग किया, तो 
उनकी स्वी सत्यवती ने सत्य-सत्य वता दिया । सारी वात सुनकर ऋषि बडे 
खिन्न हुए और उन्होने कहा कि तुम्हारी माँ के चरु म क्षत्रतेज रखा था और 
तुम्हारे चरु में ब्रह्मतेज था । इससे तेरी माँ को व्राह्मण-स्वमाववाला पुत्र होगा 
और तुझे क्षत्रिव-स्वभाववाला-सत्यवती के बहुत प्रार्थना करने पर ऋषि ने 
कहा कि अच्छा, मै अपने तपोवल से इतना कर सकता हूँ कि तुम्हारा पुत्र 
क्षत्रिय-स्वभाव का न होकर पौत्र क्षत्रिय-धर्मवाळा हो । इसी कारण ऋचीक 
के पौत्र परशुराम हुए, जिनका उग्र स्वभाव सर्वविदित है । ब्रह्मतेजवाले चरु के 
भक्षण के कारण गाघि की पत्नी से विइवामित्र हुए, जिनके वाहरी वीर्य में 
क्षत्रियत्व का आवरण तो था; पर जिनका आन्तरिक तत्त्व ब्रह्मतेज से भराथा । 
क्ञत्रियत्ववाळ वाह्य आवरण को हटाने के लिए ही इन्हे इतनी कड़ी 
तपस्या करनी पड़ी थी 1 इनका एक चरित्र 'एतरेय ब्राह्मण' में भी मिळता हैं, 
जो बड़े महत्त्व का और रोचक है ।' राजा हरिशचन्द्र को कोई पुत्र नही होता था । 
इसलिए, उन्होने नारद ऋषि के कहने पर वरुण देवता की उपासना की 
और उनसे प्रतिना की कि यदि एक वार पुत्र का मुख देख लूँ, तो फिर उसी 
पुत्र को पशु बनाकर तुम्हारा यन कर दूँगा 1 वरुण देवता ने कृपा कर उन्हें 
पुत्र दिया । जब वरुग देवता ने हरिब्चन्द्र को उनकी प्रतिज्ञा की याद दिलाई, 
तव राजा ने कहा कि चिना दाँत का पगु अपवित्र होता है । अभी इसके दाँत 
तो निक्रळवे दोजिए । इसके फ्च्चात्‌ भी राजा वरुण के वार-वार स्मरण 
दिलाने पर भी यह सस्कार हो लेने दीजिए इत्यादि ढग से टालता 
रहा 1 जव लड़के का क्षत्रियोचित संस्कार हो गया, तव उसको मालूम 
हुआ कि मुझे पशु वनाकर यज्ञ करने का वादा मेरे पिता ने किया हैँ । वह 
चरचाउ विना किमी से कुछ कहें बन में चला गया और वर्षो वन में ही विचरता 
रहा 1 इधर वरग ने प्रतिनञाश्रप्ट राजा का उदर पकड़ लिया, जिससे वह 
जळोदळ रोग मे पोडित हो गया । जव-जव पिता की अस्वस्थता सुन हरिश्चन्द्र 
का पुन घर पर आना चाहता, तव-तव इन्द्र ब्राह्मण-हूप मे उससे मिलते और 
उपदेश दे देते कि तुम यही विचरते रहो । किन्तु, जव पुत्र ने पिता को विद्येप 
रोगार्न सुना, चच उसने यह विचारा कि किमी व्राह्मण से उसका एक पुत्र द्रव्य 
देगर खरोद लिया जाय और उमे अपना प्रतिनिधि वनाकर पिता की प्रतिज्ञा 
के माय-साथ वर्ण का यज्ञ-्सम्पादन करा दिया जाय । इससे वरुण प्रसन्न हो 
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जायेंगे और मेरे पिता भी रोगमुक्त हो जायेगे । अत , वह वन मे स्थित ब्राह्मणों 
के आश्रमो में घूमते-घूमते देखा कि एक 'अजीगत्तं' नाम के दरिद्र ब्राह्मण के तीन 
पुत्र हैं, जिनके नाम 'शुन.पुच्छ', शुनःशेप' और 'शुनोलांगूल' है । राजपुत्र ने 
ब्राह्मण से कहा कि मै तुम्हे सौ गाये दूँगा, वदले मे एक पुत्र हमें दे दो। 
ब्राह्मण वोला कि ज्येष्ठ पुत्र कोतो मै नही दूँगा, क्योकि ज्येष्ठ पुत्र ही पिता का 
अधिकारी होता है और उसपर ही पिता का अधिक स्नेह रहता है । फिर, 
माता ने भी कहा कि सबसे छोटे को मै नही दूँगी; क्योकि माता का विशेष 
स्नेह कनिष्ठ पुत्र पर ही होता है । इसपर मध्यम पुत्र शुनशेप” ने कहा कि 
इसका तो यही अर्थ है कि हमे दिया जायगा | ठीक है, हमे ही दे दीजिए । 
इसके वाद राजपुत्र ने सौ गाये देकर शुन रोप को ले लिया और घर आकर 
पिता से यज्ञ का आयोजन कराया । राजा ने राजसूय यज्ञ का आयोजन किया । 
पुरुष को पशू वनाकर यज्ञ करना एक नई बात थी, अत वहुत-से ऋषि उस यज्ञ 
मे एकत्र हुए और विश्वामित्र उसमे होता वने तथा वसिष्ठ ब्रह्मा । जब यज्ञ 
का विधान सम्पन्न होने लगा और पशु को यूप में बाँधने का समय आया, तब 
पुरुष-रूप पशु को यूप मे बाँधने के लिए कोई भी ऋत्विक्‌ तैयार नही हुआ । 
परिस्थिति विषम देखकर शुन शेप के पिता 'अजीगत्त' ने कहा कि यदि मुझे 
और सौ गाये दी जायें, तो मै इस पुरुष-पशु को यूप मे बाँध दूँगा। इसी प्रकार, 
पुनः सौ गाये लेकर ब्राह्मण अजीगत्तै अपने पुत्र का विशसन (छेदन) करने 
के लिए भी तैयार हो गया । इसपर शुन.शेप बहुत रो-रोकर कहने लगा कि 
यज्ञ मे पशु की तरह मेरा वध हो रहा है । उसकी कारुणिक अवस्था देखकर विश्वामित्र 
को दया आई और उनकी कृपा से शुन शेप ऋषित्व प्राप्त कर गया! शुन शेप ने 
वहुत-से सूक्तों द्वारा प्रजापति वरुण आदि की स्तुति की। वे सूवत ऋग्वेद- 
सहिता मे आज भी आजीगत्तै शुन शेप! के नाम से सगृहीत है । अपनी स्तुति 
सुनकर वरुण प्रसन्न हुए और उन्होने कहा कि मै तुम्हे क्षमा कर दूँगा; किन्तु 
यज्ञ का अधिष्ठाता अग्नि है, इसलिए तुम उनको प्रसन्न करो । इसके बाद शुन.शेप ने 
सूक्तो द्वारा अग्नि की भी स्तुति की । अग्नि ने भी प्रसन्न होकर कहा कि 
मै भी क्षमा कर दूंगा; किन्तु देवताओं मे प्रधान सविता हैँ, इसलिए सविता को 
भी तुम्हें प्रसन्न करना होगा । पुन , इसने सविता की भी सूक्तो द्वारा स्तुति की । 
अन्ततः सभी प्रसन्न हो गये और यज्ञ मे जिस पाइ से शुन शेप पशु की भाँति 
बाँधा गया था, उसे खोलकर उसे स्वतन्त्र कर दिया गया। यज्ञ की पुति सभी 
देवताओ ने मान ली । इसके बाद अजीगत्तं ने अपने लडके से कहा कि चलो, 
घर चले । शुन'शेप ने उत्तर दिया कि अब तुम्हारा-हमारा सम्वन्ध ही क्या ? 
तुमने तो मुझे बेच दिया है । तुम तो द्रव्य के लोभ मे मेरा छेदन करने 
को भी तैयार थे । मेरी रक्षा तो ऋषि विश्वामित्र ने की है, अत मेरे पिता 
विश्वामित्र है । ऐसा कहकर शुन शेप- विश्वामित्र की गोद मे बैठ गया । विइवा- 
मित्र ने भी वात्सल्यभाव से कहा कि तुम्हें देवता ने मुझे दिया हे, इसलिए 
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आज से तुम्हारा नाम दिवराज हुआ और इसी नाम से म॑ तुम्हें अपने पुत्र-रूप में 
स्वीकार कर रहा हूँ । विश्वामित्र ने वही यह भी घोषणा की कि यह मेरा 
ज्येष्ठ पुत्र होगा । विश्वामित्र के पहले सौ औरस पुत्र थे, उनमें से पचास पुत्रो ने 
उनकी इस आज्ञा को स्वीकार नही किया । उन्होने कहा कि दूसरे का 
औरस पुत्र हमारा ज्येष्ठ भाई कैसे वन सकता है ? इसपर विश्वामित्र ने 
क्रुद्ध होकर उन्हे निकाल दिया और उनका ब्राह्मणत्व भी नष्ट कर दिया । 
इसके वाद वे सव गवर, पुलिन्द आदि जातियों मे मिल गये । मधुच्छन्दा आदि 
पचास पुत्रो ने पिता की आज्ञा को णिरोधार्य किया, अत उनमें से कई ऋषि 
हो गये । विश्वामित्र का पुत्र मधुच्छन्दा ऋग्वेदसहिता के प्रथम सूक्त का ही 
दष्टा है और मधुच्छन्दा का पुत्र अघमर्पण” भी एक सूक्त का द्रप्टा है । वह 
मुक्त उसी के नाम से 'अधमर्षणसूक्त' ही कहलाता है । 


इस कथा से कई यूरोपीय विद्वानों ने यह कल्पना की है कि प्राचीन काल 
में मनुष्यों का वध करना यज्ञ मे प्रचलित था । किन्तु, यह कल्पना इस वात से 
ही निस्सार हो जाती है कि उसी समय ऐसा कोई व्यक्ति नही मिला, जो शुन. 
शेप को नियोजन (बांधने) और विञसन (काटने) के लिए तैयार होता । 
ऐतरेय ब्राह्मण मे इसका स्पष्ट उल्लेख है !! इससे सिद्ध है कि उस समय भी यह 
प्रया प्रचलित न थी । हरिश्चन्द्र ने अपनी प्रतिज्ञा तथा अपने पुत्र के बचाव के 
लिए अवश्य एक नया मार्गे निकालना चाहा; किन्तु उसे सफलता नही मिली । 


एक वात यह भी कही जाती है कि जिस हरिश्चन्द्र ने सत्य की रक्षा के 
लिए अपनी स्त्री, पुत्र आदि को भी बेच दिया और जिसकी सत्यवादिता की 
प्रथमा पुराणो ने भूरि-भूरि की है, वही हरिशचन्द्र, ब्राह्मण-ग्रन्यो के अनुसार 
वरुण देवता का बहुत दिनों तक ऐसा प्रतारण करता रहा, जिससे सिद्ध होता है 
कि श्रुति और पुराणो का परस्पर विरोध है । किन्तु, उक्त ग्रन्थो के चिन्तन- 
मनन से पता चलता है कि 'ब्राह्मणग्रन्य' में हरिदचन्द्र का पुर्वकालिक चरित्र 
चित्रित किया गया है | सम्भव है, इसी असत्यवादी और प्रतारणवादी होने 
के कारण उसके मन में रलानि हुई हो, जिससे वह दृढ सत्यवादी वन गया। शुन - 
शेयताले यज्ञ के प्रसग के कारण ही रुप्ट होकर विश्वामित्र ने वाद में वने सत्यवादी 
हरिश्चन्द्र के सत्य की परीक्षा लेनी चाही और उन्हें सत्य से ठिगाने की 
चेष्टा की । 


विदेशीय विद्वानों ने ऐसी भी कल्पना की है कि आर्य लोग भारतवर्ष म 
अन्य भूभागो से आये और यहाँ के पुराने निवासियों को तिरम्क्कत कर उन्हे 
भिम्न-मिप्नत अस्पृश्य जानियो में रख दिया । किन्नु, उक्त ऐतरेय ब्राह्मण की कथा 

श्रोक्तार न विरिदुः? 

विधामितर न पिपिए" ऐेनरेय माझया १२४1 
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मे विश्वामित्र के पुत्रों का ही शबर, पुलिन्द आदि अस्पृश्य जाति होना स्पष्ट है । 
साथ ही, विदेशीय विद्वानो की यह कल्पना कि भारतीयो का म्लेच्छो से सम्बन्ध 
एलेक्जैण्डर के बाद ही हुआ, सर्वथा कट जाती है । कथा से यह भी सिद्ध हो 
जाता है कि अति प्राचीन काल मे वर्णाश्रम माननेवालो मे से ही म्लेच्छ आदि 
जातियाँ निकली है । महाभाष्यकार पतजलि के अनुसार ग्लेच्छाह वा एष 
यदपशब्दः “बिगड़े हुए शब्दो का ही नाम म्लेच्छ होता है ।' इससे सिद्ध है कि 
आगे चलकर वैसी भाषा बोलनेवाले ही म्लेच्छ कहलाये । 

विश्वामित्र की कुछ अन्य कथाएँ भी है । एक कथा के अनुसार हरिश्चन्द्र 
के पिता त्रिशंकु ने इच्छा की कि मै ऐसा यज्ञ करूँ कि इसी देह से स्वर्ग भे 
चला जाऊं । किन्तु, उनके गुरु वसिष्ठ ने ऐसा यज्ञ कराना स्वीकार नही किया । 
इसके बाद त्रिशंकु की प्रार्थना पर विष्वामित्र से वैसा यज्ञ उनसे कराया और 
मनुष्य-शरीर से ही त्रिशकु को स्वर्ग भेजना चाहा; किन्तु स्वर्ग पहुँचते हुए 
त्रिशंकु को इन्द्र ने अपने हुंकार से नीचे गिरा दिया । तब विश्वामित्र ने उसे 
अन्तरिक्ष मे ही रोक दिया और उसके लिए वही नये स्वर्ग की रचना कर दी | 
ऐसा वर्णन आधिदैविक विश्वामित्र का ही हो सकता है । यह कहा जा 
चुका है कि आधिदैविक विश्वामित्र सूये-रूप है, और सूर्यमण्डल मे अभिव्यापक 
इन्द्रप्राण हे-- 


यथाग्निगर्मा पृथिवी यथा धौरिन्द्रेण गभिणी । 
(शत० १४।६।४।२१) 


इस श्रुति से सिद्ध है कि सूर्ये ही स्वगं और भूमि की सीमा है | इसलिए, 
वह भूमि के पदार्थो को स्वर्ग मे नही जाने देता और नई-नई लोकसृष्टि सूर्ये 
से होती रहती है । इसी रहस्य का कुछ बढा-चढाकर वर्णन पुराणो मे किया 
गया है । 

सत्ययुग के हरिश्चन्द्र से मनुष्य-रूप विश्वामित्र का सम्बन्ध पूर्वोवत कथा 
में प्राप्त होता है और त्रेतायुग में श्रीरामचन्द्र के साथ भी इनका सम्बन्ध होता है, 
जब कि ये अपने यज्ञ के रक्षार्थं राम-लक्ष्मण को अयोध्या से ले जाते है। 
मनुष्यों का इतना दीर्घं जीवन नही माना जा सकता । अत, वसिष्ठ आदि 
ऋषियो की तरह इनकी भी, कुल-परम्परागत विश्वामित्र नाम रहा होगा और 
विश्वामित्र के सारे वंशज 'विश्‍वामित्र' नाम से अभिहित होगे । मधुच्छन्दा आदि 
नाम कुल-परम्परा में व्यक्तिगत थे और बैश्वामित्र अथवा गोत्र-प्रत्यय का लोप 
होकर सभी विश्वामित्र कहलाते होगे । इस सम्वन्ध में कई विद्वानों की यह भी 
राय है कि इन महधियों की अधघिष्ठातृता मे परिषदे चछा करती थी और 
उनके जो भी अधिष्ठाता होते, वे 'विइवामित्र' नाम से पुकारे जाते थे । 
विश्वामित्र की अधिष्ठातृता मे एक ब्रह्मपरिषद्‌ थी भी । इसीलिए, विश्वामित्र नाम 
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भिन्न-भिन्न युगो मे भिन्न-भिन्न व्यक्तियों के पाये जाते है । उन परिपदो मे मन्त्र- 
द्रप्टा भी अनेक विश्वामित्र हुए हो, यह भी सम्भव है । 
विश्वामित्र का 'कौगिक' नाम भी वेदो और पुराणो मे प्राप्त होता है । 
इसका कारण यह है कि ऋषियों के नाम पर ब्राह्मणो के पृथक्‌-पृथक्‌ गोत्र 
होते है; किन्तु क्षत्रियो और वैच्यो के प्रातिस्विक गोत्र नही होते । उनके गोत्र उनके 
ब्राह्मण-पुरोहितों के ही गोत्र माने जाते हुँ, यह व्यवस्था धर्मनिवन्धो में 
मिळती है । अतः, सम्भव है कि क्षत्रियत्व के समय विव्वामित्र का गोत्र कौशिक 
रहा हो और ब्राह्मणत्व प्राप्त होने पर भी इनका वही गोत्र रह गया । इसकी 
सम्भावना है कि ब्राह्मणत्व प्राप्त होने पर ही इन्होने अपना कौशिक गोत्र से 
सम्वन्ध कर लिया हो । इतना तो स्पष्ट हैं कि प्रवरो में विश्वामित्र का नाम 
पृथक्‌ आता है और गोत्र का व्यवहार प्राय: कौशिक नाम से ही देखा जाता है । 
इनका आश्रम किस प्रान्त में मुख्य रूप से था, इसका भी ठीक पता नही 
मिलता । विद्यावाचस्पति श्रीमधुसूदनजी ने अपनी पुरतक “महपिकुलवैभव' मे 
इनका आश्रम मिथिला में कहा है; किन्तु निरुक्त में पाठ है-- 
विरवामित्र ऋषिः सुदासः पैजवनस्य पुरोहितो वभूव, वित्त गृहीत्वा विपाट्‌- 
छुतुद्रयोः सम्भेदमायां वनुपपुरितरे । 
(निश अ० २, पा० ७, ख० २) 
अर्थात्‌, विश्वामित्र ऋषि सुदास राजा के पुरोहित थे । वे उनसे प्रचुर धन 
प्राप्त कर विपाशा और शुतद्र (शतलज) के संगम पर आये । इनके साथ वहुत- 
से लोग थे । उन्होने नदियो से मार्ग माँगने के लिए मन्त्रो से उनकी स्तुति की । 
यह सुदास राजा मूर्यवंश की परम्परा में प्राप्त होता है । इसकी राजधानी 
अयोध्या ही सम्भव है । यदि विव्वामित्र का आश्रम मिथिला मे होता, तो 
अयोध्या से धन लेकर इनका पंजाव की गतलज-विपाज्चा नदियों के सगभ पर 
जाने का प्रसंग कसे सम्भव था ? इससे तो इनका आश्रम पजाव में ही 
माना जा सकता है ! किन्तु, भिन्न-भिन्न काल मे यदि कुलन्परम्परागत विश्वामित्र 
होते रहे, तो उन सवका भिन्न-भिन्न प्रदेशो मे आश्रम होना कोई आश्चर्य नही । 


[करै 
दक्षपवरूपण 

पुराण-प्रक्रिया मे दक्ष एक महान्‌ पुरुष हैँ । दक्ष का तात्विक रूप समझ 
लेने से पुराण की बहुत-सी गुत्थियाँ सुलझ जाती है । दक्ष की उत्पत्ति दो स्थानो,, 
मे मिलती है । 'श्रीमद्भागवत' के अनुसार हिरण्यगर्भ ब्रह्मा के उत्संग (गोद) 
से नारद की, अगुष्ठ से दक्ष की, प्राण से वसिष्ठ की, त्वक्‌ से भृगु की और 
हाथ से क्रतु की उत्पत्ति बताई गई है।' ऐतरेय उपनिषद्‌' भी आदिभूत 
आत्मरूप एक पुरुष का ही वर्णन करती है ।' उसके अवयवो का भी यहाँ विस्तार 
से वर्णन है । मन्त्रभाग मे भी इस पुरुष का वर्णन आता है-- 


यस्मात्‌ परं नापरमस्ति किञ्चित्‌ । 
यस्मान्नणीयो न ज्यायोऽस्ति कश्चित्‌ । 
वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण पुरुषेण सर्वत्र ॥ 


अर्यात्‌, “जिससे पर या अपर कोई नही है, जिससे छोटा और वडा कोई 
नही है, वह वृक्ष की तरह आकाश मे निश्चल ठहरा हुआ है । उस पुरुष से 
यह जगत्‌ सर्वत्र परिपूर्ण है ।” यह्‌ सारा वर्णन उसके आदिभूत प्राण का ही 
समझना चाहिए । 

वैदिक प्रक्रिया मे प्राणतत्त्व ही सवका मूल माना जाता है, यह हमने बहुत 
बार कहा है । अक्षरपुरुष से भी प्राण का ही निदेश होता है और ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव आदि नामो से उसी अक्षरपुरष अथवा प्राणतत्त्व का वर्णन पुराणो 
मे मिलता है । पूर्वोक्त मन्त्र के अनुसार उस पुरुष की स्थिति वृक्ष की 
तरह द्युलोक मे बताई गई है, उसे दूसरे स्थानो में निम्नलिखित प्रकार से समझाया 
गया है--उत्तर दिशा उसका मस्तक है, अर्थात्‌ वह दिशा उसके मस्तक रूप 
से मानी जाती है । दक्षिण दिशा उसका पादभाग समझी जाती है । ऐसी 
स्थिति मे परिचिम दिशा की ओर उसका दाहिना हाथ और पूर्व दिगा की ओर 
उसका बायाँ हाथ होगा । कई स्थानों मे उसका सिर पूर्व की ओर भी कहा 
गया है । ऐसी अवस्था मे पश्चिम की ओर पैर और उत्तर-दशिण की मोर 


१. उत्सम्गान्नारदो जशे दक्षोऽश्गष्ठात्‌ स्वयम्भुवः । 
प्राणाइसिएः सञ्जातो भृगुस्त्वचि कराललुः ॥ 

~ भाग० ३।१२।२३। 

२. आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ नान्यक्तिन्चन मिषत्‌ | 


स दात छोकान्तुत्सजा इति ॥ 
९० उ० खं० ११ 


१८० पुराण-परिशीलन 


दोनो हाथ होगे । व्यापक पुरुष की किसी भी प्रकार कल्पना कर लें, इसमे कोई 
विरोध नही पडता । जभी अवयव की कल्पना की जायगी, तभी उन अवयवो के 
अवान्तर अवयव अगुलि आदि भी कल्पित होगे ही । अंगुलियो मे अगुप्ठ सबसे 
स्थूल होता है और वही सवमे प्रधान माना जाता है । इसी आशय से दक्ष 
की स्थूलता और प्रधानता समझाने के लिए उसका उत्पन्न होना अगुष्ठ से कहा 
गया है । इसका आगय है कि प्रथम प्राणरूप ऋषियों मे दक्ष उत्पन्न हुए! और 
वे प्राण के भिन्न-भिन्न अवयवो में प्रधान माने गये । दक्ष के प्रथम प्रादुर्भाव का 
यही रहस्य है । ये जुद्ध प्राणरूप है । ऋषि शुद्ध प्राणरूप माने गये है और पितृ, 
देवता आदि मिश्रित प्राणरूप है, हमने यह पहले ही कहा है । पुराणो के अनुसार 
उसी दक्ष से मैथुनी सृष्टि आरम्भ होती है । मैथुनी सृष्टि का तात्पर्यं है-- 
भिन्न-भिन्न तत्त्वो के मेळ से नये पदार्थों का उत्पन्न होना । उस प्रक्रिया के 
निर्वाह के लिए आगे मिश्रित रूप में दक्ष की दूसरी उत्पत्ति का भी वर्णन 
पुराणो में मिलता है ! 


पुराणो के अनुसार प्रचेताओ से मारिपा नाम की स्त्री में दक्ष की उत्पत्ति 
हुई है । सर्वप्रथम यहाँ इन 'प्रचेताओ और 'मारिपा' का स्वरूप जान लेना 
आवश्यक है । प्रचेताओं की उत्तत्ति का वर्णन 'विष्णुपुराण' (अश १, 
अध्याय १४, इलो० १-४) मे इस प्रकार मिळता है कि आदि राजा पृथु ने उस 
पृथ्वी का दोहन किया था । उसी पृथु के पुत्र 'अन्तर्धान' से 'शिखण्डिनी' नाम 
की स्त्री में 'हविर्धान' नाम का पुत्र हुआ । हविर्धान की स्त्री अग्नि की पुत्री 
“धिपणा' थी । इन्ही दोनो के सम्वन्ध से प्राचीनवर्हि' नाम का पुत्र उत्पन्न हुआ । 
उसने अपने यज्ञमण्डप की पूर्व दिशा मे अग्रभागवाली कुशाओ से भूमि का 
आच्छादन कर दिया था 1 इसीलिए, उसका नाम 'प्राचीनबहि' पड़ा था । 
'प्राचीनवहि' और समुद्र की कन्या 'सवर्णा' के संयोग से 'दक्षप्रचेता' उत्पन्न हुए । 
उन प्रचेताओ को उनके पिता 'प्राचीनवहि' ने आज्ञा दी कि तुम लोग मेरी आज्ञा 
के अनुसार सृष्टि की वृद्धि में सहायता करो; क्योंकि ब्रह्मा ने मुझे सृष्टि बढ़ाने 
के लिए कहा है । प्रचेताओ ने अपने पिता से पूछा कि कृपया सृष्टि बढाने का 
उपाय वत्तलाइए । प्राचीनबहि ने उत्तर दिया कि तपस्या से भगवान्‌ नारायण 
की आराधना करो । उन्ही की कृपा से यह उपाय तुम्हें विदित होगा । पिता 
की आज्ञा से उन दसो प्रचेताओ ने समुद्र के जळ में बैठकर तप करना आरम्भ 
किया 1 दस हजार वर्षों तक ये तपस्या में लीन रहे । इस घोर तपस्या से 


१. मानमञ्च रुच्न्नीम बिद्देयो आप्षणः झुतः। 
ग्राणात स्वादसजददक्षण्चश्षुम्यान्च मरीचिकम्‌ ॥ 
=बायु०, १1५२ । 
>. पृथी" पुग्रौ तु धर्मश पाहतेबन्तद्िवादिनी ! 
उेर्डिनी एपिधाँनमन्तर्पघानादम्यजायत ॥ 
“-विष्युपुराण, अंश १, अध्याय १४, दलोक रै । 
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प्रस्न होकर भगवान्‌ विष्णु प्रकट हुए और उन्होने वरदान दिया कि मै तुम्हारी 
तपस्या से प्रमत्न हूँ ! जाओ, तुम लोग सृष्टि बढ़ाने मे समर्थ हो गये हो ।* 
इसपर सभी प्रचेता जल से बाहर निकल आये । उन्होने बाहर निकलते ही 
देखा कि पृथ्वी पर वृक्षो को तादाद बहुत अधिक हो गई है और उन वृक्षो ने 
सारी पृथ्वी को चारों ओर से ढक लिया है। इसपर प्रचेताओ को वड़ा 
मोघ हुआ और उन्होने अपने तपोवळ से वायु और अग्नि को आज्ञा दी कि 
पृथ्वी के वृक्षो को नप्ट कर दो । वायु ने सभी वृक्षो को सुखा दिया और अग्नि ने 
उनको जलाना आरम्भ किया । इस प्रकार, जब बहुत-से वृक्ष जल गये, 
थोडे-से वच गये, तब लता, वृक्ष, ओषधि आदि के राजा चन्द्रमा शीघ्र उपस्थित 
हुए और कहा--“हे प्रचेतावर्ग, अपना क्रोध शान्त करो। अव वृक्षो का नाश मत 
करो । इन वृक्षो की कन्या 'मारिपा' को मैने पाला है । उस कन्या को मै 
तुम्हें भार्या के रूप में देता हूँ । तुम्हारे अश और मेरे अश से 'मारिपा' मे दक्ष 
नाम का पुत्र उत्पन्न होगा, जो प्रजा की पूर्ण वृद्धि करेगा ।” इतना कहने के 
पश्चात्‌ प्रचेताओ के समक्ष 'मारिपा' नाम की कन्या का चन्द्रमा ने इस प्रकार 
वर्णन किया-- 


'कण्डु' नाम के एक तपस्वी थे 1 वे गोमती” नदी के तीर पर घोर तपस्या 
करते थे । उनके तप मे विध्न डालने के लिए इन्द्र ने प्रम्लोचा' नाम की 
अप्सरा भेजी । उसके सौन्दर्यं पर मुग्ध होकर कण्डु मुनि उसके साथ मन्दर 
पर्वत के आसपास विहार करने लगे । विहार करते-करते बहुत काल बीत गया । 
एक दिन अप्सरा ने मुनि से कहा--मुनिवर, अब मै स्वर्ग को जाती हूँ ।' इस 
पर मुनि ने उत्तर दिया--इतनी जल्दी क्या है, कुछ देर और ठहरो । अभी 
मुझे तृप्ति नही हुई है।' इस प्रकार, अप्सरा ने तीन वार स्वर्ग जाने की प्रार्थना 
की और तीन वार मुनि ने उसे ठहरने के लिए कहा । पुन. एक दिन जब 
कण्ड्‌ मुनि अपने आश्रम से बाहर जाने लगे, तव अप्सरा ने पूछा कि आप 
कहाँ जा रहे है ? मुनि ने कहा कि "सूर्यास्त होने को है, अत. मै सन्ध्या करने 
के लिए नदी तीर पर जाता हूँ ।' अप्सरा हँस पड़ी । फिर, उसने कहा--'महामुने, 
इतने दीर्घकाल तक तो आपको सन्ध्या की याद तक नही आई, आज सन्ध्या 
करने का स्मरण कैसे आ गया ?' कण्डु मुनि आइचर्य मे आकर कहने लगे कि 
अरी, आज ही तो कुछ दिन चढ़े तू आई थी । उसके पश्चात्‌ तो अभी सायकाल 
हुआ ही है । तू कैसे कह रही है कि सन्ध्या करने का स्मरण मुझे नही रहा । 
इसपर अप्सरा ने कहा कि यह ठीक है कि मै कुछ दिन चढ़े आप के आश्रम 
१, विष्णुपुराण, १।१४ । 

२. तत्रेव, ११५ । 
३. कण्डुनोम झुनिः पूर्वमासीदे दविदां वरः । 

सुरम्ये योमतीतीरे स तेपे परमं तपः ॥ 

“--विष्णु०, १।१५।११ । 
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मॅ आई थी; किन्तु मुझे आये तो कई सौ वर्ष बीत गये । मै आज आई, यह 
कँसे कहते है ? इस वात पर भी मुनि चकित हुए और कहने छगे कि तुझे 
यहाँ आये कितना काल व्यतीत हुआ ? तव अप्सरा ने समय की गणना करके 
बतलाया कि यहाँ आये मुझे इतना समय वीत गया । इसके साथ ही तीन वार 
मैने जाने की इच्छा प्रकट की; किन्तु हर वार आप “और ठहरो, और ठहरो' 
कहकर रोकते रहें । अव मुनि को होग हुआ और वे अपने-आपको धिक्कारने 
लगे । वे अपने-आपसे कहने ळगे--'मै कंसा मूर्ख हूँ कि इतना काळ मैने व्यर्थ 
खो दिया । इस प्रकार, अपने को धिक्कारते हुए वे क्रोध से जळने लगे । उनका 
भयानक क्रोध देखकर अप्सरा भय से काँपने लगी 1 उसके सारे शरीर मे रोमाच 
हो आया और पसीने से उसका शरीर तर हो गया । मुनि ने कोधाभिभूत हो 
कहा--'दुष्टे ! तूने मेरा सर्वनाश कर दिया, अव यहाँ से शीघ्र चली जा, नही 
तो शाप से तुझे भस्म कर दूंगा ।' अप्सरा भयाकुल हो आश्रम छोड़कर 
भागी । स्वर्गं की ओर जाते समय अपने शरीर के पसीने को वृक्षो के पत्तो से 
पोछती गई । मुनि ने अप्सरा मे जो गर्भाधान किया था, वह पसीने के रूप मे 
उसके शरीर से बाहर निकलता गया और उन वृक्षो में विभक्त होता गया । 
फिर, वायु ने उन सबको एकत्र किया और मैने (चन्द्रमा ने) अपने सोम से उसे 
परिपूर्णं किया । पश्चात्‌ मुनि का वह वीर्यं कन्या-रूप मे प्रकट हुआ और मैंने 
ही उसे पाला । अव मै उस 'मारिपा' नाम की कन्या को तुम्हे दे देता हू । 
इसी से दक्ष नाम का पुत्र उत्पन्न होगा, जो प्रजा की वृद्धि करेगा । 

'मारिपा' की उत्पत्ति का महाभारत के टीकाकार श्रीनीलकण्ठ ने यह रहस्य 
बतलाया है कि वायु ने वृक्षो से स्वेद-रूप उस वीर्यं का सार लेकर सूर्यकिरणो 
मे पहुँचा दिया और वीर्ये-रूप पसीने में जो पृथ्वी का भाग था, उसे चन्द्रमा-रूप 
सोम में मिला दिया 1 वही उसकी सृष्टि हुई । इसलिए, चन्द्रमा का कहना 
युक्तियुक्त है कि मैने उस गर्भ का पालन किया था । थुति में भी ऐसा कहा 
गया है कि वर्षा के जल से उत्पन्न होनेवाला वृक्षोपधि का सारभूत रस चन्द्रमा 
में चला जाता है ।* चन्द्रमा सोम का घनपिण्ड है, इससे सोमतत्त्व का विश्रामस्थल 
चन्द्र है । इम श्रुति के अनुसार भी वृक्ष, ओपधि आदि के सार का चन्द्रमा में 
पटुँचना मिद्ध हो जाता है । 

उपर्युक्त सम्पूर्ण कथा का तात्पर्यं उस प्रकार समझा जा सकता है कि 
'हूविर्धांन' नाम हवि के आधारभूत अग्नि का ही है और फिर अग्नि की कन्या 
धिषणा का अग्नि से ही सम्वन्ध बताया गया है । यही 'प्राचीनवहि' आग्नेय 
प्राणरूप ही मिद्ध होता है 1 कुणाओ में भी अग्नि पूर्ण रूप से व्याप्त रहती है, 
इसलिए उनका नाम प्राचीनवहि भी अग्नि से मम्बन्ध मिद्ध करता है । समुद्र 
की पुत्री से उनका विवाह हुआ । समुद्र जलूझरूप है और जल मोम की ही स्थूल 


१. अप्यु में। सोमोऽननवीदन्तीदवानि भेषजा । 
ग्वेद, २1५२३ । 
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अवस्था है । इससे सोमस्य स्त्री और अग्निरूप पुरुष के सम्वन्ध से 'प्रचेताओ' 
की उत्पत्ति बताई गई है । प्रचेताओ की दस संख्या दस दिशाओं से सम्बन्ध 
प्रकाशित कर रही है । पुनः, दिणाओ में भी दिक्‌-सोम व्याप्त है । यह दिक्‌- 
सोम अग्निगर्भ होता है, इससे प्रचेताओ का अग्नि और सोम दोनो से सम्बन्ध 
स्थापित हो जाता है । फिर, प्रचेताओं का समुद्र मे बैठकर तप करना और 
समुद्र से निकळकर अपने तपोबल द्वारा अग्नि और वायु को प्रेरित करना भी 
अग्नि तया सोम--दोनो से उनका सम्बन्ध वता रहा है । सोम, वायु और जल-- 
ये तीनो क्रमयः सोम की अवरथाएँ होती है 1 इस बात को हमने पहले ही 
कहा है। 'मारिपा' की उत्पत्ति मे भी मुनि के वीर्यरूप अग्निगर्भ सोम और 
चन्द्रमण्डल के सोम का भी सम्बन्ध कहा गया है । इनसे दक्ष की उत्पत्ति बताई 
गई है, जिससे दक्ष में अग्नि और सोम दोनो का सम्बन्ध सिद्ध हो जाता है । 
इसी आशय से महाभारत” (आदिपर्व, अध्याय ७५५) मे कहा गया है कि 
दक्ष से ही समस्त प्रजाएं उत्पन्न हुई हैँ । पूर्व के अन्य ऋषि प्राणरूप होने के 
कारण शुद्ध आग्नेय थे और दक्ष मे अग्नि और सोम दोनों का मिश्रण हुआ । 
दो के मिश्रण से जो उत्पन्न हो, वही मंथुनि सृष्टि कही जाती है । 
'चिष्णुपुराण'* में दक्ष की चौबीस कन्याओ का उल्लेख है और 'महाभारत' 
( झान्ति० ३४२।५७ ) तथा विष्णुपुराण (१।१५।१०३) के अनुसार इनकी 
पुत्रियो की संख्या साठ बताई गई है । इनमे चौबीस कन्याएँ प्रजापति के अगुष्ठ 
से उत्पन्न पूर्वकथित दक्ष की सन्ताने थी और प्रचेताओ से उत्पन्न दूसरे दक्ष की 
साठ कन्याएं मानी जानी चाहिए । प्रथम दक्ष की चौबीस कन्याओ का विवरण 
पुराणो मे केवळ आध्यात्मिक, अर्थात्‌ चित्तवृत्तियो के रूप मे है । दक्ष को भी 
वहाँ ऋषि, अर्थात्‌ चित्तवृत्ति-रूप ही समझना होगा; वयोकि 'शतपथत्राह्मण' 
कहता है कि पुरुप अपने मन मे कामना करता है कि मै यह काम करू, इससे 
मुझे यह फल मिलेगा । उसकी यह चित्तवृत्ति ही कठु” नाम से पुकारी जाती है 
और उन कामनाओं के पुर्ण होने पर जो एक प्रकार का सन्तोष होता है, 
वही चित्तवृत्ति 'दक्ष' है । यह दक्ष का आध्यात्मिक खूप है । 
विष्णुपुराण (७।२२) मे दक्ष की चौबीस कन्याओ का विवरण है कि दक्ष 
की स्त्री “स्वायम्भुव मनु” की पुत्री 'प्रसूति' थी । उनमें दक्ष के द्वारा चौबीस 
कन्याएँ उत्पन्न हुई । उनमे तेरह कन्याओ के नाम है -- 
१ श्रद्धा, २. लक्ष्मी, ३. धृति, ४ तुष्टि, ५. मेधा, ६ पुष्टि, ७. क्रिया, 
८ बुद्धि, ९. लज्जा, १०. वपुः, ११. शान्ति, १२. सिद्धि और १३. कीत्ति । ये 
२. असृत्यान्च तथा दक्षशचतस्लो विंशतिस्तथा । 
ससज कन्यास्तासाञ्च सम्यड नामानि मे शृणु ॥ 
-र्‍विष्णु० १।७।२२ । 


२, पष्टिदक्षोड्यजत्कन्या वैरण्यामिति नः धृतम्‌ । 
३. विष्णुपुराण, १।७।२२। 
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सब धर्म की पत्नियाँ वनी! और इनसे निम्नलिखित सन्ताने उत्पन्न हुई--श्रद्धा 
से काम, लक्ष्मी से दर्प (अभिमान), धृति से नियम, तुष्टि से सन्तोष, 
पुष्टि से लोभ (वायुपुराणानुसार काम), मेधा से श्रुत, क्रिया से दण्ड और 
नय तथा विनय, वृद्धि से वोध, लज्जा से विनय, वपु से व्यवसाय, शान्ति से 
क्षेम, सिद्धि से सुख और कीत्ति से यश । किन्तु, यहाँ स्पष्ट है कि ये सब 
चित्तवृत्तियो के विवरण हैँ । वायुपुराण' ने तो इन सव वातो को स्पष्ट करते 
हुए दक्ष का स्वरूप--निरूपण इस प्रकार किया है-- 


प्राणो दक्षस्तु विज्ञेयः सद्धुल्पो मनुरुच्यते । 
(वायुपु० १०1१८) 
फिर वह आगे उन तेरह कन्याओ के सम्बन्ध में कहा है-- 


पत्यर्थं प्रतिजग्राह धर्मो दाक्षायणिः प्रभुः । 
हाराण्येतानि चेवास्य विदितानि स्वयम्भुवा ॥ 


(वा० पु० १०।२६) 


अर्थात्‌ , जो धर्म की पत्नियाँ है, उन्हें धर्म के द्वारा स्वयं ब्रह्मा ने बताये है । 


इन्ही के द्वारा घर्म भी सम्पादित होता है । इसलिए, ये धर्म की पत्नियाँ 
मनुष्यो की चित्तवृत्तियाँ ही सिद्ध होती है । 


उपर्युक्त तेरह के अतिरिक्त दक्ष की अन्य ग्यारह कन्याएँ भिन्न-भिन्न ऋषियों 
को दी गई है । उनका भी विवरण 'विष्णुपुराण' (अंश १, अ०१० , इलो० १५) 
में मिलता है । इनमें कई सन्ताने यज्चरुप, कई आधिदैविक रूप और कई शरीरा- 
वयत्रवुक्त आध्यात्मिक रूप भी कही गई हैं । 'पौर्णमास' यह नाम यज्ञ का ही 
प्रसिद्ध है । यदि पौर्णमास यज्ञ मे प्रवृत्त करानेवाली चित्तवृत्ति यहाँ ले ली जाय, 
तो ऽसे भी चित्तवृत्ति-हप माना जा सकता है । वायपुराण' में पौर्णमास की 
भगिनी चार बताई गई है-कुप्टि, 'पुप्टि, 'त्विषा' और 'अपचिति।* ये सव 
आध्यात्मिक शरीर के धर्मरूप में प्रसिद्ध है । त्विपा' नाम कान्ति का है और 
अपचिति' पूजा को कहते है । 


अङ्गिरा के साथ स्मृति! नाम की कन्या व्याही गई थी । उससे 'सिनीवाली', 


२. पल्यर्थ प्रतिजआइ धर्मो दाव्ययणिः प्रमुः । 
-र्‍ाविष्णुपुराण, १।७।२४। 
२, विप्युपुराण २७ इडो० २८ से ३१ और “वायुपुराग” अध्याय १०, डडो० ३३ से १६ तक! 
3, प्रमायने पूर्शमार्म झन्याइचेमा निवोधत । 
कुष्ट पुन्टिरिस्वपा भेद तया चापचिति झुमा ॥ 
बायुपगाण) पूर्योड) २८९! 
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'कुहू, “राका और 'अनुमति' नाम की चार कन्याएँ हुई ।१ 'सिनीवाली' और 
'कुहू--ये दो नाम अमावस्या के हे और “राका' पूर्णमासी को कहते है । 
'दर्शपौर्णमास यज्ञ अमावस्या और पूर्णिमा को ही किया जाता है । यदि यज्ञ के 
अनुसार यहाँ चित्तवृत्तियो का विवरण माना जाय, तो इन सन्तानो की चित्तवत्ति- 
रुपता सिद्ध हो जायगी । वायुपुराण' मे अङ्गिरा के दो पुत्रो का वर्णन मिलता है, 
जिनके नाम हुँ--'भरताग्नि' और 'कीत्तिमान्‌।' भरतारिनि यज्ञ से ही सम्बन्ध 
रखता है और कीत्तिमान्‌ उस यज्ञ का फल कहा जा सकता है । फिर, अत्रि 
ऋषि को 'अनसूया' नाम की कन्या दी गई । 'विष्णुपुराण' मे इसके तीन पुत्र 
बताये गये हुँ--दत्तात्रेय, सोम और दुर्वासा । इनको आधिदैविक कहा गया है । 
इन तीनों को ब्रह्मा, विष्णु और महेश के अझ से उत्पन्न कहा गया है । 'वायु- 
पुराण' (२८।१८) मे अन्य नामोवाले पाँच पुत्र बताये गये है । वे भी आधि- 
दैविक हुँ । पुलत्स्य से 'प्रीति' नाम की कन्या व्याही गई । उससे 'दत्तोलि' 
नाम का पुत्र हुआ । 'वायुपुराण' मे उसका नाम 'दत्तालि' कहा गया है ।* 
वहाँ यह भी कहा गया है कि 'दत्तारhि' के बहुत-से 'सुजडघ' आदि पुत्र हुए, 
जो पौलत्स्य कहलाये । ये भी प्राय आधिदैविक ही है । पुलह ऋषि का विवाह 
'क्षमा' नाम की कन्या के साथ हुआ था । उनके 'कदेम', 'उरवरीयान' और 
'सहिष्णु' नाम के तीन पुत्र हुए । ये भी आध्यात्मिक शरीर-रूप ही प्रतीत होते है । 
सन्तति’ नाम की दक्षपुत्री क्रतु ऋषि से व्याही गई थी । उसके पुत्र 
'वालखिल्य' हुए, जो अंगुष्ठमात्र ही है और सूर्यमण्डल के आसपास (सूर्य 
१. स्मृतिइचाद्विरसः पत्नी जशे तावात्मसम्मवौ । 

पुत्रौ कन्याश्चतस्रइच पुण्यास्ता छोकविश्रुताः ॥ 

सिनीवाली कुहूश्‍चैव राका चानुमतिस्तथा । 

-वायुषुराण, २८।१३।१४। 
२. तयैव भारताग्निन्च कीत्तिमन्तञ्च ताबुभौ । 
तत्रैव, इलोक १४ | 

३. अनसूया तयथैवात्रेजशे निष्करमधान्‌ सुतान्‌ । 

सोमं दुर्वीससं चैव दत्तात्रेयं च योगिनम्‌ ॥ 

-णविष्णुपुराण, अंश १ अ० १०, इलो० ८ । 
४, प्रीत्यां पुळत्स्यमार्यायां दत्तोलिस्तत्सुतो$मवत्‌ । 
तत्रैव, इलो० ९1 
५, प्रीत्यां पुलत्स्यभार्यायां दत्तालिस्तत्सुतोऽभवत्‌ । 
वायुपुराण, २८।२१ । 

६. दत्तारेः सुषुवे पत्नी सुजडघादीन्‌ बहून्‌ सुतान्‌ ॥ 

पौलत्स्या इति विख्याताः। ““वायुपुराण, २८।२२। 
७, वायुपुराण, २८। १४-२५ | 

२४ 
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के साथ) चलते रहते है ।' ये तो स्पष्ट ही आधिदैविक हैं | इस सम्वन्ध मे 
पहले ही 'ऋपिनिख्पण' मे कहा गया है । ऊर्जा नाम की दक्षकन्या वसिष्ठ के 
साथ व्याही गई थी । उसके सात पुत्र बताये गये है--रज', गोत्र”, 'ऊर्ध्ववाहु', 
'सवन', 'अनर्घ', सुतपा' और “शुक्रः ।* ये प्राय शरीरधर्म ही प्रतीत होते है 
और इन्हे भी आध्यात्मिक रूप” ही समझना चाहिए । स्वाहा” नाम की दक्ष- 
कन्या अग्नि! नाम के देवता से व्याही गई थी । उसकी सन्तानो मे पावक', 
“पवमान' और “शुचि' नाम के पुत्र हुए और उनसे अन्य पैतालीस भिन्न-भिन्न 
अग्नि उत्पन्न हुए ॥ इस तरह सब मिलाकर उनचास प्रकार के अग्नि कहे 
जाते है । ये सव तो आधिदैविक है ही । यज्ञ मे ग्रहण किये जानेवाले अग्नि 
भी इसमे सम्मिलित हे । इससे यज्ञ-सम्वन्ध स्पष्ट है । 

स्वधा' नाम की दक्षकन्या पितृ” नाम के देवविशेषो को दी गई, जिसकी 
दो पुत्रियाँ मेना' और 'धारिणी' है । इन दोनो को योगिनी' और ब्रह्मवादिनी” 
वताया गया है । “ख्याति नाम की कन्या भृगु को दी गई, जिसके धाता' और 
'विधाता' दो पुत्र उत्पन्न हुए । समुद्रमन्थन मे प्रकट हुई और दुर्वासा के इन्द्र 
को दिये गये शाप से नष्ट हुई लक्ष्मी पुन भृगु से उत्पन्न हुई । वह नारायण 
से व्याही गई । 'वायुपुराण* में लक्ष्मी और नारायण के 'बल' और उत्साह 


१० विष्णुपुराण, अंश १, अध्या० १०, इलो० ११-१२। 
२० तत्रैव, इलो० १३-१४। ॥ 
३. योऽसावग्न्यमिमानी स्याद्‌ जह्मणस्तनयो5ग्रज. । 
तस्मात्स्वाहा सताँस्लेमे त्रीनुदारौजमो द्विज ॥ 
पावक पवमानन्तु शुचि चापि जलागिनम्‌। 
तेपा तु सन्ततावन्ये चत्वारिंद्ाचच पन्च च ॥ 
विष्णुपुराण, अश १, अध्याय १०, इलोक १४ से १६। 
४ (क) कथ्यन्ते वह्वयङ्चेते पितापुत्रत्रयं च यत्‌। 
एवमेकोनपञ्चादाढयः परिकीत्तित्ताः ॥ 
--तत्रेव, उले ० १६-१७ । 


(ब्‌) इन ४९ अग्नियो के नाम तथा विस्तृत वर्णन वायुपुराण ( पूवारद्ध ) के २९वें अध्याय में 
द्रप्टन्य है 1- छे० 


(ग) यर यद स्मरणीय दे फि आजकल पाइचात्य वैधानिक इस यात का अभिमान काते हैँ कि 
चे वस्तुओं के भेट और अवान्तर भेद करने में कृतकार्य हुए हँ; किन्तु पाठक देखेंगे कि 
पुराणों में उनचास अग्नि के मेद कहे गये हैँ ! इसी प्रकार) अन्यत्र वायु के भी उनचास 
भेद निरूपित ईँ । इतना च्म अन्नेपण प्राचीन काठ में भी हो चुका था ।-—-छे० 

५ विष्युपुराण, अंशा ?, अध्याय १०, श्छोक १८1१९ । 
६. तत्रेव, ११०२ 


क 


७. सातु नारद दें पनिमामाच शोमनम्‌। 
नारायणातमडी साथ्यी दलोन्मादी व्यञञायग ॥--अभ्याय २८) इलौफ २1 
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नाम के दो पुत्र बताये गये हँ । वायुपुराण (पूर्वार्द २८) मे धाता' और 
'विधाता' की सन्ततियो का भी वर्णन मिलता है । इनके अतिरिक्त सती” नाम 
की कन्या महादेव” को दी गई, जिसने दक्ष” के यज्ञ में अपने पति का अपमान 
देखकर शरीर का त्याग किया था ।' 


इस प्रकार, इन ग्यारह दक्षकन्याओ के नाम भी एक-दो को छोडकर प्रायः 
आध्यात्मिक ही है; किन्तु सन्तानो में आधिदेविक, आध्यात्मिक और अधियज्ञ (यज्ञ से 
सम्बन्ध रखनेवाले )--य्रे तीनो मिश्रित रूप से आये हैँ । इससे यही सिद्ध होता है कि 
दक्ष (प्राण) से सभी उत्पन्न होते है । अत, प्रथम दक्ष सवका साधारण रूप से 
जनक--प्राण है । 


प्रचेताओ से मारिषा में उत्पन्न होनेवाले दूसरे दक्ष के सम्बन्ध मे हमने पहले 
ही 'विष्णृपुराण' (१५1८०) के अनुसार उल्लेख किया है । वहाँ पराशर ने 
जब प्रचेताओ हारा दक्ष उत्पत्ति का आख्यान सुनाया, तब श्रोता 'मैत्रेय' ने वही 
प्रश्‍न किया, --“मह्षे ! पूर्व मे तो मैने ब्रह्मा के अगुष्ठ से दक्ष की उत्पत्ति 
सुनी; फिर प्रचेताथो से उनकी उत्पत्ति आप कैसे कह रहे है? फिर, आप 
प्रचेताओ से मारिषा नाम की पत्नी मे दक्ष की उत्पत्ति बतला रहे है और 
आपने ही 'भारिषा' को चन्द्रमा की पालित कन्या कहा है; अत. दक्ष चन्द्रमा के 
दौहित्र हुए । फिर, उनकी साठ कन्याओ के सम्बन्ध मे कहा जाता है कि उनमे 
से सत्ताईस कन्याऐ तो केवल चन्द्रमा को ही दी गई थी । ऐसी अवस्था मे 
चन्द्रमा के दौहित्र होते हुए दक्ष चन्द्रमा के फिर श्वशुर कँसे बन गये ?” मैत्रेय 
के प्रश्‍नो का उत्तर देते हुए पराशर ने कहा-- आदि के तत्त्वो की उत्पत्ति और 
उसका निरोध, अर्थात्‌ लय सदा होता रहता है । ऐसी कथाओ में ऋषियो को 
मोह नही होता और जो अपनी दिव्य दृष्टि से इन दिव्य चरित्रो को सुनते- 


१. यह दक्ष-विध्वल का आख्यान प्रायः सभी पुराणों में विस्तार से वर्णित है! उसका पूर्ण 
विवरण और रदस्य अन्यत्र ही लिखा जायगा ।-ले० 
२. अनुष्ठाद्‌ दक्षिणाइक्षः पूर्वं जातो मया थ्रुत- । 
कथ प्राचेतसो भूयः समुत्पन्नो महामुने ॥८०॥ 
एष मे संशयो जह्मन्‌ सुमहन्हदि वत्तैते । 
यद्दौहित्रशच सोमस्य पुनः इवशुरतां गतः ॥८१॥ 


श्रीपराशर उवाच 
उत्पत्तिश्च निरोधइच नित्यो भूतेषु सर्वदा । 
ऋषयोऽत्र न सुद्यन्ति ये चान्ये दिव्यचश्चुषः ॥८२॥ 
युगे युगे भवन्त्येते दक्षाधा सुनिसस्म। 
पुनइचेव निरुध्यन्ते विद्वांस्तत्र न सुद्यति ॥८२॥ 
कानिष्ठ्यं ज्यैष्ठ्यमप्येषा पूर्व नामूद्‌ द्विजोत्तम । 
तप एव गरीयोऽभूत्‌ प्रभावइचैव कारणम्‌ ॥८४॥ 


१८८ पुराण-परिशीलन 


समझते रहते है, वे भी ऐसे सन्देहो मे नही पड़ते । ये दक्ष आदि भिन्न-भिन्न 
युगो में भिन्न-भिन्न प्रकार से उत्पन्न होते रहते हैँ और उनका लय भी अपने कारण 
में ही प्रत्येक वार होता रहता है । इनमें कौन कनिष्ठ है और ज्येष्ठ है, यह 
उस समय किसी व्यक्ति की तपस्या पर निर्णीत होता था ।” 

उपर्युक्त प्रश्नोत्तर से सिद्ध हो जाता है कि दक्ष सृष्टि का एक आदितत्त्व है 
और प्रचेताओ से उसकी उत्पत्ति दूसरी बार और दूसरे युग मे हुई है । 
इस आदितत्त्व का परस्पर सम्वन्ध दौहित्र, श्वशुर आदि के रूप में केवल 
काल्पनिक है । इस युग के मनुष्यो की तरह उनके सम्बन्ध में शका नही होनी 
चाहिए । अस्तु; वायुपुराण ( अ०, ६३ इलो० ४९ ) मे भी यह प्रश्नोत्तर इसी 
प्रकार मिलता है । वहाँ पूछनेवाले ऋषि है और उत्तर देनेवाले सूत है । 
वहाँ यह भी कहा गया है कि दक्ष की यह दूसरी वार की उत्पत्ति चाक्षुष 
मन्वन्तर के अन्तिम भाग मे है । आगे 'विष्णुपुराण' ( अ० १५ ) कहता है 
कि दक्ष ने पहले अपने मन से देव, पितृ, असुर, गन्धर्वं आदि को उत्पन्न किया, 
किन्तु इस विधि से उत्पन्न की हुई प्रजा में जव पूर्ण वृद्धि होती नही दिखाई 
पडी, तब दक्ष ने स्त्री-पुरुष के योग से प्रजा उत्पन्न करने का विचार किया । 
इसलिए, उन्होने 'वीरण' नाम के प्रजापति की कन्या 'असिक्नी' से विवाह किया । 
उस 'असिक्नी' मे पहले पाँच हजार पुत्र उत्पन्न हुए, जो 'हर्यश्व' नाम से प्रसिद्ध हुए ।' 
दक्ष ने जव हर्यश्वो को प्रजा बढ़ाने की आज्ञा दी और वे जव प्रजा 
बढाने मे सलग्न होना चाहते थे, तव नारद ऋषि ने उन्हे उपदेश दिया कि 
पहले सारी भूमि का निरीक्षण कर लो, अन्यथा प्रजा उत्पन्न करके रखोगे कहाँ ? 
उनकी वात मानकर वे हृयंश्व भूमि का परिमाण जानने के लिए दिशाओ में 
चले, जो आजतक नही लोटे । इसके अनन्तर फिर दक्ष ने एक हजार पुत्र 
उत्पन्न किये । उन्हें भी नारदजी ने वेसा ही उपदेश दिया 1 उनसे नारद ने 
यह भी कहा कि तुम्हारे वडे भाई अनेक दिशाओ में गये हुँ, पहले उनका तो 
पता लगा लो । दक्ष के ये एक सहु्न पुत्र भी अपने भाइयो का पता लगाने 
विभिन्न दिशाओ में गये, पर वे भी नही छोटे ।१ ये एक हजार पुत्र शवलाइव' 
नाम से प्रसिद्ध हुए थे । 
१, मानसान्येव भूतानि पूर्व ठक्षोञ्सजत्तदा । 


देवानृपोन्सगन्धर्वीनद्चुरान्पन्नगाँस्तथा ॥ 
--श्लोक ८८ | 


२ असिमनीमावद्दत' कन्या वीरणस्य प्रनापते- 1 
सुना सुतपत्ता युक्ता मदती लोकपारिणीम्‌॥ 
अध पुत्रमइस्थणि बैरुण्या पन्च वीर्यवान्‌ । 
अखिवन्या जनयामास सरगेटेतो' प्रजापतिः ॥ 


विष्णुपुराण, अंश १, अ० १५, द्रे ९०-९१। 
३. इसीलिए माविश्यास्त्र में लिया है कि छोया भाई बढ़े माई का पता लगाने न जाय, अन्यथा 
अनिष्ट होया ।~हे० 
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नारद के वहकावे के कारण अपने पुत्रो का क्षय देखकर दक्ष ने नारद को 
शाप दे दिया, जिसका विवरण “भागवत” मे मिलता है, जिसमे कहा गया है-- 
“तुमने मेरे पुत्रो को निरन्तर भ्रमणशील बनाया है, अत तुम भी निरन्तर 
भ्रमण करते हुए कही स्थिर नही बैठोगे !” दक्ष का शाप नारद ने प्रसन्नतापूर्वक 
स्वीकार किया । फिर, दक्ष ने साठ कच्याएँ उत्पन्न की । उनमे ही प्रायः देवता 
असुर, गन्धव, राक्षस, मनुष्य इत्यादि प्राणी उत्पन्न हुए । 


उक्त कथा का यह तात्पर्य है कि दक्ष सोमप्रधान प्राण था । दक्ष की उत्पत्ति 
में यह लिखा जा चुका है कि पिता भ्रचेताओ मे ही अग्नि और सोम दोनो 
सम्मिलित थे और माता “मारिषा” सर्वथा ही सोमप्रधान थी । ऐसी अवस्था मे 
दक्ष मे भी सोम की ही प्रधानता बनी रही । इसीलिए, सूष्टिकाये मे उनके पुत्र 
सफल न हो सके । पुरुष अग्निप्रधान होता है । उसकी सफलता अग्नि-अक्ष के 
आधिक्य पर ही निर्भर है । दक्ष-पुत्रो मे अग्नि का अश कम था, अत वे सृष्टि- 
कार्य से सफल न हुए । स्त्री सोमप्रधान होती है, इसीलिए सोमभ्रधान तत्त्व से 
उत्पन्न स्त्रियो को ही सृष्टिकार्यं मे सफलता मिली । 


दक्ष की स्त्री और वीरण प्रजापति. की कन्या 'असिकनी' को बड़ी चर्चा हुई है। 
'असिक्नी' शब्द पाणिनीय व्याकरण मे असित” से बना है । असित? का 
अर्थ होता है--कष्णवर्ण और 'वीरण' शब्द का अर्थं है--विशेषेण इरयति 
कम्पयति इति 1 अर्थात्‌, जो विशेष रूप से चलानेवाळा हो । यह चछानेवाला 
धर्म प्रकृति के गुणो मे 'रजोगुण' का ही माना जाता है । रजोगुण ही 'सत्त्व' 
और 'तम' दोनो को चलाया करता है । इसलिए, दक्ष की स्त्री रज और ठम- 
वाळी सिद्ध हुई । उसकी सन्ततियो मे भी रज और तमवाली स्त्रियो को ही 
सफल्ता मिल सकती थी । ऋषियों मे गिना जाने के कारण दक्ष सत्त्वगुण- 
प्रधान है । अतः, दक्ष की सन्तति भी गुणात्मक ही सिद्ध होती है । इधर सम्पूर्ण 
सूष्टि त्रिगुणात्मक है । इसका उत्पादक प्रकृति भी गुणात्मक ही है । इसलिए, 
दक्ष से सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न हुई, इसका यही आशय हुआ कि त्रिगुणात्मक प्रकृति 
से ही सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न हुई है । 

'बिष्णुपुराण' के अनुसार लिखा गया है कि ब्रह्मा की वे प्रजा जब नही 
बढ़ रही थी, तब उन्होने ऋषियो को उत्पन्न किया । पुन. दक्ष के वर्णन मे भी है 
कि दक्ष के मन से उत्पन्न देवता, पितू, ऋषि, मनुष्य, पशु आदि जब आगे 
नही बढ़े, तब दक्ष ने असिक्नी नाम की कन्या से विवाह कर सन्ताने उत्पन्न की 
और उन्ही सन्ततियो से सम्पूर्ण जगत्‌ की वृद्धि हुई । इन दोनो बातो का 
१. तन्तु इन्तनयन्नस्त्वममद्रमचरः पुनः । 

तस्माइछोकेषु ते मूढ न भवेदञ्जमत्त पदस्‌॥ 
"--मागवत, स्कन्ध ६, अध्याय ५, इलोक ४३ । 
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आशय एक यही है । ब्रह्मा नाम का मूलतत्त्व (क्षरपुरुप के आरम्भ मे वैज्ञानिक 
प्रक्रिया में जिसका विवेचन किया गया है) और दक्ष (त्रिगुणात्मक प्रकृति) 
इन दोनो के योग से ही सम्पूणं जगत्‌ वना है । उनमे पुरुषप्रधान सृष्टि 
(ऋषि, पितु, देव आदि) क्रम से चरती है और प्रकृतिप्रधान सृष्टि का निरूपण 
पुराणो में विस्तार से है । उसी का प्रतिनिधि-रूप यहाँ दक्ष है और अन्यान्य 
ऋषि उसके सहकारी रूप से माने गये है । 


दक्ष की साठ कन्याओ का विवरण इस प्रकार मिलता है कि उन्होने अपनी 
दस कन्याएँ धर्म को, तेरह कश्यप को, सत्ताईस चन्द्रमा को दी थी । शेष दस 
कन्याएँ चार ऋषियो को वाँट दी । उनमे से 'अरिष्टनेमि' को चार, बहुपुत्र' 
को दो, अ्द्धिरा को दो और 'कृशाइव' को दो कन्याएँ दी गईं । भागवत- 
पुराण में इनके नामो मे कुछ भेद मिळता है । वहाँ “अरिष्टनेमि” के स्थान में 
'ताक्ष्य' और 'बहुपुत्र' के स्थान मे भूत' नाम प्राप्त होता है । स्वस्तिवाचन के 
सुप्रसिद्ध मन्त्र-- 


स्वस्ति न इन्द्रो वृद्धश्ववाः स्वस्ति नः पुषा विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नस्ता्ष्यो अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बृहस्पतिर्दधातु ॥। 


मे 'ताकष्य' का विशेषण 'अरिप्टनेमि' मिलता है 1 यद्यपि वैज्ञानिक प्रक्रिया 
में इस मन्त्र का तारापरक मण्डल अर्थ लगाया जाता है, तथापि उसकी उपेक्षा 
कर यहाँ सामान्य रूप से ताक्ष्य को ही अरिष्टनेमि मान छिया गया प्रतीत होता है! 
दक्ष ने घर्म को अपनी जिन दस कन्याओ को दिया था, उनके नाम 'विष्णु- 
पुराण (अ० १, अ० १५, इलो० १०५ ) तया 'वायुपुराण’ ( ६६।२-४) 
के अनुसार इस प्रकार है--१ अरुन्धती, २. वसु, ३. यामि, ४. लम्बा, ५ भानु, 
६. मरुत्वती, ७. सकल्पा, ८. मुहुर्त, ९. साध्या और १० विएवा । 


श्रीमद्भागवत (स्कन्ध ६, अध्याय ६) मे अरुन्धती के स्थान में 'ककुभ्‌' 
नाम आया है और 'यामि' के स्थान में 'जामि' कहा गया है । पूर्वजन्म के 
दक्ष ने धर्म को अपनी जो तेरह कन्याएं दी थी, वे तो धर्म की स्वर्प-सम्पादक 
चित्तवृत्ति-ल्प थी, यह कहा जा चुका है । यहाँ जो दस कन्याएं दी गई हुँ, 
उनमें कई तो धर्म का वाह्य स्वरूप यज्ञादि सम्पन्न करनेवाली है और कई धमें- 
१. अग्न्धत्ती वघुर्यामि्लम्डा भानुर्भरत्वती । 
सठरपा च मुटू च साध्या विश्वा च त्ताच्शी ॥ 
-विष्णुपुषण, १1१७१०५ | 
२. भावुन्या फकुब्नामिविज्या साध्या मरत्वतों। 
दमुर्मुहुत्तो सइुब्पा धर्मपत्न्यः सुनामझणु॥ 
नदली ४ 1 
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प्रधान देवताओं को उत्पन्न करनेवाली है । उनको तथा उनकी सन्तानो के 
सक्षिप्त विवरण के अनुसार धर्मपत्नी 'साध्या' के पुत्र 'साध्य' नाम के देवता 
हुए । इनका विवरण वायुपुराण” मे इस प्रकार मिलता है-- 


पहले ब्रह्मा ने अपने मुख से जय नाम के पुत्रो को उत्पन्न किया था । जय 
इन्द्र से उत्पन्न मन्त्रूप थे । ये यज्ञ के भागरूप है, जिन्हे देवताओ के जानने- 
वाले सब देवताओ से उत्कृष्ट वतलाते है । इनके नाम वायुपुराण” मे इस 
प्रकार प्राप्त होते है-- 


१. दर्श, २ पौर्णमास, ३. बृहत्‌ ४. रथन्तर, ५ चित्ति, ६ विचित्ति, 
७ आकूति, ८. कूति, ९ विज्ञाता, १०. विज्ञात, ११ मन और १२. यज्ञ । 


यज्ञो अथवा यज्ञागों के ये नाम कर्मकाण्ड-प्रक्रिया मे प्रसिद्ध है । अन्त में, 
यज्ञ का सामान्य नाम भी इनमे गिनाया गया है और सब यज्ञो का सम्पादक 
मन भी ग्यारहवे स्थान मे गणित है । इससे सिद्ध है कि यज्ञ अथवा यज्ञ मे 
विनियुक्त मन्त्रो के अधिष्ठाता देवता ही साध्या के पुत्र हुए, जो क्रियारूप धर्म 
के स्वरूप-सम्पादक कहे जा सकते है । पुन, प्रत्येक मन्वन्तर में इनके भिन्न- 
भिन्न नाम भी 'वायुपुराण' के उक्त स्थान पर ही मिलते है । ये ही 'जय' 
नाम के देवता ब्रह्मा के शाप से स्वायम्भुव मन्वन्तर मे 'नित' नाम से उत्पन्न हुए । 
फिर, वे ही “स्वारोचिष” मन्वन्तर मे तुषित', “तामस” मन्वन्तर मे हरि, 
“रेवत' मन्वन्तर मे 'वैकुण्ठ', 'औत्तम' नाम के मन्वन्तर में सत्य” और “चाक्षुप' 
मन्वन्तर मे छन्दज (छन्द से उत्पन्न होनेवाले साध्य) नाम से देवता वने । 
इसके अतिरिक्त, वायुपुराण मे और भी वर्णन प्राप्त होता है कि जव चाक्षुप 
मन्वन्तर की समाप्ति ओर वैवस्वत मन्वन्तर का आरम्भ होने ही वाला था, 
तव स्वारोचिष मन्वन्तर मे उत्पन्न होनेवाळे तुषित देवताओ ने परस्पर मिलकर 
विचार किया कि अब हमलोग साध्यो के शरीरो मे प्रविष्ट होकर नये रूप में 
उत्पन्न हो । इस विचार के वाद पूर्वे द्वादश तुषित देवता स्वायम्भुव के पुत्र 
धर्म से उत्पन्न हुए । इनमे नर-नारायण भी थे, जो पहले वदरिकाश्रम मे तपस्या 
करते थे । पूर्वकाल के विपदिचित्‌ नाम का इन्द्र, जो पहले तुषित देवता था, वह 


१. बरह्मणो वै सुखात्‌ सुटा जया देवाः प्रजेप्सया । 
सर्वे मन्त्रशरीरास्ते स्मृता मन्वन्तरेष्विद्द ॥ 


-वायुपुराण (उत्तरा), अध्याय ५, इलोक ५ । 


२. दर्शश्च पौर्णमासशच दृइचञ्च रथन्तरम्‌! 
चित्तिश्‍चैव विचित्तिद्च आकूतिः कूतिरेव च ॥ हि 
विश्ञाता चैव विशातो मनो यशइच ते स्मृताः । 
नामान्येतानि तेपा वै जयाना प्रथितानि च ॥ 


-तत्रैव, इलोक ६ और ७। 
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भी यहाँ उत्पन्न हुआ । उन द्वादश तुषितों के नाम 'वायूपुराण' में इस 
प्रकार है'-- 


१ मन, २. अनुमन्ता, ३. प्राण, ४. नर, ५. यान, ६ चिति, ७. हय, 
८. नय, ९ हंस, १०. नारायण, ११. प्रभव और १२. विभु । 


'वायुपुराण' (उत्तराद्धे, अ० ५, इछोक १७-१८) के अनुसार ही स्वारोचिष 
मन्वन्तर में इन तुपित देवताओं के नाम इस प्रकार थे-- ५ 


१. प्राण, २. अपान, ३. उदान, ४. समान, ५. व्यान, ६. चक्षु, ७. श्रोत्र, 
८. प्राण (नासिका), ९ स्पर्श (त्वचा),१०. रसना, ११ वृद्धि और १२. मन । 


इनमें पाँच नाम तो प्राणवृत्तियो के प्रसिद्ध है और पाँच ज्ञानेन्द्रियो के । 
मन और वुद्धि (अन्तःकरण) भी इनमें सम्मिलित किये गये है । साध्य नाम 
दर्शनशास्त्रों मे कई जगह धर्म का ही वताया गया है; वयोकि वह पुरुष के 
क्रिया-सम्पादन से ही उत्पन्न होता है । अतः, धमं और क्रिया का धनिप्ठ सम्बन्ध 
होने के कारण यहाँ धर्म' और साध्या' का पति-पत्नी-भाव कहा गया है । 
मन, इन्द्रिय, प्राण ये सभी धर्म-सम्बन्धी है, अतः इनको कुटुम्वी मानकर पुत्र-रूप 
में इनकी कल्पना की गई है । इस रहस्य को इस प्रकार भी समझा जा सकता है 
कि पूर्वजन्मकृत धर्मानुसार ही इस जन्म में वलिष्ठ या गिथिलप्राण, इन्द्रिय 
आदि प्राप्त होते है । इसीलिए, ये सभी धमं की सन्तान है । 

'विप्णुपुराण' में यह कथा भी मिलती है कि तुपित देवता विचार कर 
वैवस्वत मन्वन्तर में कश्यप से अदिति में उत्पन्न होकर 'आदित्य' कहलाये 1 
इस विरोधाभास का भी समाधान आगे 'विष्णुपुराण' (१।१५।१३४) करता है। 
बह्‌ कहता है कि पहले चालुय मन्वन्तर में ये धर्म के पुत्र होकर “साध्य 
कहलाये और फिर वैवस्वत मन्वन्तर में वे ही 'कव्यप' से “अदिति' में उत्पन्न 


१. मनोऽनुमन्ता प्राणशच नरो यानइच वीर्यवान्‌ । 
चित्तिदंयो नयञ्चैव हंमो नारायणस्तथा ॥ 
अमत्रोऽथ विभुदचेव साव्या दादला जहिटे। 


--वायुपु० उत्तरां, अध्याय ५, उळोक १५-१६ । 
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होकर “आदित्य' कहे गये । देवताओ के मध्य भिन्न-भिन्न युगों में ऐसा परिवर्तन 
होता रहता है । इस बात को मैत्रेय और पराशर ऋषि के सवाद मे” स्पष्ट 
किया जा चुका है । 
दक्ष की 'विशवा' नाम की भी एक कन्या थी, जो धर्म को दी गई थी-- 
(विष्णुपुराण, १।१५।१६) । उसकी सन्ताने 'विइवेदेवा’ नाम 'से विख्यात है । 
इन विश्वेदेवों के नाम है-- टको ३ : 
१. कतु, २. दक्ष, ३. श्रव, ४. सत्य, ५ काल, ६” काम, ७. 'धनि 
८ -कुरुवान, ९, प्रभव और १०. रोचमान । 
इनमे भी अधिकाश नाम चित्तवृत्तियों के हुँ और स्वयं चित्तवृत्तियाँ धर्म से 
ही उत्पन्न मानी गई' है । इनमे कतु, दक्ष, श्रव, सत्य आदि आते 'है । इनमे जो 
चित्तवृत्तियो मे नही आते, उन्हे देवयोनि में समझना चाहिए । उन्हें भी धर्म से 
उत्पन्न होने के कारण धर्म की ही सन्तान कह सकते है । धर्म की तीसरी पत्नी 
मरुत्वती' है, जिसकी सन्तान “मरुत्वान्‌” है । चौथी पत्नी 'वसु' है, जिसका पुत्र 
वसुदेवता' है । पाँचवी पत्नी 'भानु' है । उसका पुत्र भानु देवता (इन्द्र का 
सहचर) है । छठी पत्नी 'मुहू्ता' है, जिसकी सन्तान 'मुहृत्त) समय के विभाग-रूप 
मे प्रसिद्ध है । सातवी पत्नी लम्बी” है। उसके सन्तान मेघ आदि कहे जाते है ।' 
ये भी धर्म से उत्पन्न होने के कारण धर्म की ही सन्तान है । आठवी पत्नी 
'यामी' है । उसके सन्तान नागवीथी आदि अन्तरिक्ष-प्रदेश (तारामण्डलो के नाम- 
विशेष) बताये गये है । 'याम' नाम एक प्रहर का प्रसिद्ध है । भिन्न-भिन्न 
त.रामण्डलों से चन्द्रमा का सम्बन्ध होने के कारण ही प्रहर का परिच्छेद होता है, 
इसलिए इनको भी कारू का ही परिच्छेद मानना चाहिए! धर्म की नवी स्त्री 
'अरुन्धती' है, जिससे पृथ्वी मे उत्पन्न होनेवाले भिन्न-भिन्न प्राणियो का जन्म है । 
फिर, उसकी दसवी स्त्री 'सकल्पा' है, जिससे 'संकल्प' का जन्म बतलाया 
गया है । यह 'सकल्प' भी मन की एक वृत्ति है | इस प्रकार धर्म! की अधिकाश 
सन्तान मनोवृत्ति-हूप ही मानी गई है। सारी मनोवृत्तियाँ धर्म से उत्पन्न होती है 
और देवयोनि के कई प्राणी भी धर्म की सन्तानो मे आते है । धर्म के कारण 
ही जीवों को देवभाव मिला करता है, इसलिए इन्हें भी धमं की ही सन्तान कहना 
युक्तिसंगत है । ये सारे वर्णन 'वायुपुराण' (उत्तराद्धे, अध्याय ५) मे वणित हैं । 
कश्यप को दी गई तेरह कन्याओं के नाम विष्णुपुराण (१।१५।१२६-२७) 
मे इस प्रकार मिलते है-- 
१. अदिति, २, दिति, ३. दनु, ४. अरिष्टा, ५, सुरसा, ६. शवसा, (खसा) 
७, सुरभि, ८. विनता, ९. ताञ्रा, १०. क्रोधवशा, ११, इरा, १२. कद्रु और 
१३. मुनि । 
उपर्युक्त नामो में दिति और अदिति का वैज्ञानिक विवरण हम “कश्यप' 
के प्रकरण में कर आये है । इनमे अदिति से आदित्य नाम के देवता और दिति 
२५ 
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से उनके विरोधी दैत्य अथवा असुरो का जन्म पुराणो मे मिलता है । इन्ही की 
सन्तानों में भिन्न-भिन्न प्रकार के देवता, गन्धर्व और असुर, दनुज आदि सव उत्पन्न है ! 
सृष्टि के अन्य प्राणी भी कश्यप से ही उत्पन्न हं । साराश यह है कि “कश्यप 
और दक्ष-पृत्रियों के परस्पर सम्बन्ध से ही जगत्‌ के सब प्राणी और, अप्राणी 
(जड पदार्थ) उत्पन्न होते है । | 

दक्ष-कन्याओ मे सत्ताईस कन्याएँ चन्द्रमा को. दी गई थी (विष्णुपुराण, 
१।१५।१३५) । वे सब नक्षत्र-रूप है । उन नक्षत्रों में चन्द्रमा प्रतिमास भ्रमण 
करता है और चन्द्रमा के किसी नक्षत्र पर जाने से भूमि मे जो परिवर्तन होते 
रहते है, वे सव उनकी सन्तान-रूप कहे जाते है । इसी प्रकार, ऋषियो को जो 
कन्याएं दी गईं, उनकी भी जडचेतनात्मक सन्तान जगत्‌ मे व्याप्त है । यहाँ 
आठ प्रकार की सृष्टि का अति सक्षिप्त वर्णन लिखकर नवम 'कौमार सृष्टि' का 
भी सक्षिप्त वर्णन आगे किया जायगा । 


कोमार सग 


पुराणोक्त नवम 'कौमार सर्ग' को पुराणो मे ही प्राकृत और - वैकृत का 
सम्मिलित सर्ग कहा गया है । इस 'कौमार सर्ग” को ही 'रुदरसर्ग' भी कहा जाता है। 
इसका वर्णन 'विष्णुपुराण' (अ० १, अ० ८) मे इस प्रकार मिलता है 
कि कल्प के आदि में जब ब्रह्मा अपने सदुश ही पुत्र का ध्यान कर रहे थे, 
तव उनकी गोद मे एक नील और रक्त वर्ण का कुमार प्रादुर्भूत हुआ ।' वह 
उत्पन्न होते ही जोर-जोर से रोने लगा और इधर-उधर भागने भी लगा । 
ब्रह्मा ने जब उससे पूछा कि तुम रोते क्यो हो, तव उस शिशु ने कहा कि मेरा 
नामकरण कर दीजिए । इसपर ब्रह्मा ने रोदन और प्रवन (इधर-उधर 
चलने) करने के कारण उसका नाम 'रुद्र' रखा और कहा--तुम रुदन मत करो, 
धैर्य धारण करो ।' फिर भी, वह रोता रहा और अन्यान्य नामो की इच्छा करता 
रहा । ब्रह्मा भी उसका अन्यान्य नाम देकर उसे चुप रहने को कहते गये । 
इस प्रकार, क्रम से रुद्र नाम के साथ मिलकर निम्नलिखित आठ नाम हो गरये£- 

१. रुद्र, २ भव, ३. शर्व, ४. ईशान, ५ पशुपति, ६ भीम, ७. उग्र, 
और “८. महादेव । 

इन आठो को क्रम से ब्रह्मा ने आठ स्थान दिये । वे ही आठ स्थान इनके 
शरीर हुए । उन आठो स्थानो के नाम वहाँ इस प्रकार लिखे गये है'-- 

१. सूर्य, २. जल, ३ पृथ्वी, ४. वायु, ५. अग्नि, ६. आकाश, ७. दीक्षित 
ब्राह्मण (यजमान) और ८, सोम । 

इनकी आठ पत्नियाँ' भी ब्रह्मा ने निश्चित की -- 


१. कर्पादावारमनस्तुस्य सुत प्रध्यायतस्ततः । 
प्रादुरासीठसोरङ्के कुमारो नीललोहितः ॥ 


“"णविष्णुपुराण, १।८।२। 
२. रुरोद सुस्त्र सोऽथ प्राद्रवद्द्विजसत्तम । क 
तत्रेव, १।८।२। 
३, भवं शर्वमथेशान तथा पशुपतिं द्विज | 
सीमझुग्रं मद्दादेवमुवाच स  पितामदरः ॥ 
विष्णुपुराण, १1८1७ 
४, सूयो जल मही वायुव॑हिराकाशमेव च! 
दीक्षितो ब्राह्मणः सोम इत्येतास्तनवः क्रमात्‌ ॥ 
तत्रैव, १।८।८। 


५, सुवर्चला तथैवोषा विकेशी चापरा शिवा । 


स्वाहा दिशस्तथा दीक्षा रोद्दिणी च यथाक्रमम्‌ ॥ 
क्या » १।८।९ 
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१, सुवर्चेला, २. उषा, ३ विकेशी, ४ शिवा, ५ स्वाहा, ६. विद्यार, 
७. दीक्षा और ८. रोहिणी । 

इनके पुत्रो के भी नाम वहाँ वताये गये है, जो इस प्रकार है! 

१. शनेश्‍चर, २. गुक्र, ३. लोहिताङ्ग, ४. मनोजव, ५. स्कन्द, ६, सर्ग, 
७. सन्तान और ८, बुध । र 

'विष्णुपुराण' के उक्त स्थल में यह भी कहा गया है कि इनकी सन्तानो 
से सम्पूर्ण जगत्‌ ब्याप्त है । उन अप्टमृत्तियो मे महादेव ने दक्ष की कन्या 
सती से विवाह किया 1 सती ने अपने पिता दक्ष के यज्ञ में महादेव का अपमान 
देखकर अपना शरीर त्याग दिया । फिर, वही सती हिमवान्‌ की पुत्री 'उमा' 
नाम से प्रादुर्भूत. हुई । उमा ने धोर तपस्या करके महादेव को पुन. पति-रूप 
में प्राप्त किया । i 

श्रीभागवत (स्कन्ध ३, अ० १२) के अनुसार ब्रह्मा ने सर्वप्रथम सनकादिक 
को उत्पन्न किया और उनसे सृष्टि करने को कहा । किन्तु, उन्होने अस्वीकार करते 
इए कहा कि हम इस झझट मे पडना नही चाहते । इसपर ब्रह्मा को वडा 
क्रोध हुआ 1 फिर भी, उन्होने क्रोध को रोकने का अतिशय प्रयास किया, किन्तु 
वह क्रोध यक न सका । वह उनकी भौंहो के मध्यभाग से फूट पड़ा, जिससे 
एक 'नीळळोहित” कुमार का प्रादुर्भाव हो गया ।* श्रीभागवत के उक्त स्थल में 
भी वैसी ही कया मिळती है, जैसी 'विष्णुपुराण' में है। वहाँ भी वह नीललोहित 
शिशु रोने लगता है और ब्रह्मा उनके नाम आदि नियत करते हैँ ! किन्तु, यहाँ 
जो नाम, स्थान और उनकी पत्निया गिनाई गई है, वे इस प्रकार हैं-- 

१. हृदय, २, इन्द्रिय, ३. प्राण, ४, आकाश, ५, वायु, ६, अग्नि, ७. जल, 

८, मही (पृथ्वी), ९. सूर्य, १०. चन्द्र और ११. तप ।” 

फिर, कुमारो के नाम वहाँ इस प्रकार हुँ-- 

१. मन्यु, २. मनु, ३. महिनस, ४. महान्‌, ५, गिव, ६. ऋतुध्वज, 
७. उग्ररेता, ८, भव, ९. काल, १०. वामदेव और ११, धृतब्रत 1" 


१. चरस्नथा शुको लोदिसाडईों मनोजवः 
र्द्न्दः सगोंऽय सन्तानो बुधइचायुक्रमात्सुता- ॥ 
—तद्रैच, १।८।१ १-१२ । 
२. तान्‌ बसाये स्वमूः पुत्रान्‌ प्रजा" सुजन शुत्रका- । 
सङ्रैच्छन्मोकषर्माणो वासुदेवपरायणाः ॥ 
i श्रीमद्भागवत, 3 1१२1 ५। 
३, क्रोधं दृविषरं जात नियन्तुमुपचक्रमे) 
दिया निगुक्यमातोऽपि ञयोर्मध्यात्मजापनेः ॥ 
सपे$नायत नम्मन्यु' कमारो नीलरोहितः। , 
नधम, 21121६ 
४, शमपदभागवत, दर भार रे । 
७. श्ीमदमागपस, (7२17२ 1 
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इनकी स्त्रियो के नाम इस प्रकार हु-- 


१. धी, २. वृत्ति, ३. उशना, ४, उमा, ५. नियुत्‌, ६. सापे, ७. इला, 
८, अम्बिका, ९. इरावती, १०. सुधा और ११. दीक्षा ।' 


यहाँ ब्रह्मा ने जव उनसे सृष्टि करने को कहा, तव वे अपने समान ही उग्र 
सृष्टि करने लगे । इसपर ब्रह्मा ने उनसे कहा कि तुम्हारी सृष्टि से प्रजा 
भयाकुल हो रही है, अत. ऐसी सृष्टि मत करो । अब तुम तप करो । ब्रह्मा 
की आज्ञा मानकर वे तप करने के लिए वन में चले गये । 


वायुपुराण (पूर्वार्ड, अध्याय २२) में तो, इस 'कौमार सग" का विस्तृत वर्णन 
प्राप्त होता है । उसका सक्षेप इस प्रकार है-- 


जब ब्रह्मा, महेश्वर का ध्यान करने लगे, तब इवेतरवत एक कुमार का 
प्रादुर्भाव हुआ । उसके वस्त्र, माल्य आदि सभी श्वेत थे । ब्रह्मा ने उन्हे शिव का 
अवतार समझकर प्रणाम किया तथा सद्योजात (तत्काल उत्पन्न) रूप से 
उनका ध्यान किया । इसपर कुमार महेश्वर ने अट्टहास किया, जिससे चार 
ब्रह्मा के समान कान्तिवाले ऋषि उत्पन्न हो गये । वे चारो ऋषि उस इवेत 
कुमार के शिष्य बने और धर्मप्रचार करते हुए अन्त मे दिव में ही छीन हो 
गये । फिर, रक्‍त नाम के दुसरे कल्प मे ब्रह्मापुत्र की इच्छा से ध्यान करने लगे । 
उस समय एक रक्तवर्णं कुमार प्रादुर्भूत हुआ । उसके वस्त्र, माल्य आदि 
सभी रक्त वणे के थे । ब्रह्मा ने महेश्‍वरावतार समझकर उस कुमार को 
प्रणाम किया और वामदेव नाम से उनका ध्यान किया । उसके अनन्तर उस 
कुमार ने अट्टहास किया । उस अट्टहास से पूर्वोक्त ' प्रकार से ही चार रक्‍तवणं 
के ऋषि उत्पन्न हुए । वे सब उस रक्त कुमार के शिष्य बने और उन्होने वामदेव 
नाम से रुद्र की उपासना की । अन्त म, वे सब धर्मप्रचार करते हुए रुद्र 
ही लीन हो गये । पुन, तीसरे 'पीतकल्प' मे पीतवर्णं ब्रह्मा ने पुत्र की इच्छा से 
जव ध्यान किया, तब पीतवर्ण कुमार का प्रादुर्भाव हुआ । उस कुमार के वस्त्र, 
माल्य आदि सभी पीतवर्णं थे । ब्रह्मा ने महेश्वर नाम से उनका ध्यान 
किया और उनके मुख से एक गौ उत्पन्न हुई, जिसके चार मुख, चार पैर, चार 
हाथ, चार स्तन, चार नेत्र, चार सीग और चार दाँत थे । उस कुमार ने ब्रह्मा 
को यह गौ दी और कहा कि इसी से सृष्टि करो । यह गायत्री है। पुन उनके 
अद्टहास से चार ऋषि उत्पन्न हुए और वे भी अन्त मे 'स्द्र मे ही लीनहो 
गये । फिर, दूसरे कल्प में कृष्णवर्णं कुमार प्रादुर्भूत हुआ, उसे अघोर 
नाम से ब्रह्मा ने प्रणाम किया । इसके देव के अट्टहास से चार कृष्णवर्ण 
ऋषि उत्पन्न हुए । वे भी अघोर नाम से रुद्र की उपासना करते हुए अन्त मे 
सद्र मे ही लीन हो गये । इसके वाद के कल्प मे भी ब्रह्मा के ध्यान करने पर 
सभी प्रकार के रूपोवाळा कुमार प्रादुर्भूत हुआ । उस कुमार के भी पूर्व सर्व- 


१, श्रीमद्भागवत, ३।१२।१३ । 
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रूप-सम्पन्न सरस्वती नाम को कन्या प्रकट हुई । इस कुमार को ब्रह्मा ने ईशान 
नाम से प्रणाम किया 1 तदनन्तर, भगवान्‌ महेव्वर के प्रसन्न होने पर उनसे 
सरस्वती का परिचय पूछा । महेव्वर ने उत्तर दिया कि यह प्रकृति है, इसी से 
तुम सृष्टि कर सकोगे । उन्होने अपनी सर्वूपता का भी वर्णन ब्रह्मा को वतळाया । 
किर, इनके भी अट्टहास से चार ऋषि उत्पन्न हुए इत्यादि । इसके पश्चात्‌ ब्रह्मा 
की जिज्ञासा के वाद ञकर ने अपने इवेत आदि रूपो का भी रहस्य बतलाया है । 
यही वायुपुराणोक्त 'कौमार सर्ग' का सक्षेप है । 


गउपयत्राह्मग (६।१।३।८ से २० तक) में रुद्रोत्पत्ति-प्रसग में कहा गया है 
कि भूतो का अधिपति ही सबत्सर प्रजापति था । उसने उषा नाम की स्त्री 
में वीर्य डाला । उससे एक पुत्र उत्पन्न हुआ । वह उत्पन्न होते ही रोने लगा । 
तव प्रजापति ने उससे कहा कि कुमार तुम कयो रो रहे हो ? तुम श्रम और 
तप से उत्पन्न हुए हो । कुमार ने उत्तर दिया कि मै पापो से दूर हो चुका हूं 
अब मुझे नाम दीजिए । प्रजापति ने उससे कहा कि तुमने उत्पन्न होते ही रुदन 
किया है, इसलिए तुम्हारा नाम रुद्र है । नामकरण के अनन्तर वह अग्निरूप 
हो गया, अत अग्नि ही रुद्र है । फिर, उस कुमार ने कहा कि आपने जो नाम 
दिया, उससे मै अधिक दूँ, अत मुझे और नाम दीजिए । इसपर प्रजापति ने 
उसे 'सर्व' (शर्व) नाम दिया । इस माम के कारण वह 'आप्‌' रूप हो गया । 
फिर, उस कुमार ने कहा कि मै इससे भी वडा हूं, मुझे और नाम दीजिए । 
तव प्रजापति ने उसे 'पशुपति' नाम दिया । इस कारण, वह 'ओपधि-रूप' हो गया। 
वह फिर बोळा कि आपने जितने नाम दिये है, उनसे भी मै बड़ा हूँ, अत 
मुझे और नाम दीजिए । तव प्रजापति ने उसे 'उग्र' नाम दिया । इस नाम के 
कारण वह 'वायुरूप' हो गया । इसी प्रकार 'अगनि', भव, महादेव” और 'ईशान' 
नाम प्रजापति ने दिये और इस नाम के कारण ही उस कुमार के विद्युत्‌, पर्जन्य 
(मेय), चन्द्रमा और आदित्य-रूप होते गये । इस प्रकार, आठ नाम प्राप्त हो जाने 
पर उस कुमार ने कहा--वस, मै इतना ही हूँ और नाम मुझे नही चाहिए । 
ये आठ ही अग्नि-रूप हुँ और सामान्य कुमार उसका नवम रूप है | इन नौ 
खगो के कारण ही अग्नि मिवृत्‌ कहा जाता है । तीन-तीन के समुदाय को तीन 
बार करना ही 'त्रिवृतू' कहलाता है--त्रिवृत्त्व॑ नाम त्रिवृत्ता । इस प्रकार, संवत्सर 
का ही चयन किया जाता है और चयन के कारण ही उनका नाम चित्र होता है-- 
चवनसम्बन्धाच्चित्रनाम सम्पन्नमिति । 
१, तथानि तानि भूतानि । ऋनरस्नेऽय य- स भूताना पतिः सग्वत्तरः सोऽथ या सोषाः पत्न्यौ 

पमी सा सञानीमानि भूतानि च भूताना च पत्रिः सब्त्रत्तरऽउपमि रेतो$सिन्नत्मु सब्पत्सरे 

कमारोऽनायत सोऽरोत्रीय्‌ 1--शनपयम्राष्तण, ६।१।२।८। 


२. त प्रनापतिरमतीय कुमारं कि रोदिषि यच्ट्रमाचपसोऽधिबानोऽमीति । 
समय) ६1१1३1९ 


३, सोऽमबीदेवावान्याऽअह्मिमामेतः परो नाम धा इति 1 
->इातप्रथआाफ्षण,:६1१1३17 ७! 


कौमार सग १६४ 


इसके बाद 'शतपथत्राह्मण' (६।१।४।) के दूसरे अध्याय मे आता है कि उन 
आठो मे प्रजापति ने उस कुमार को पहचान लिया, तव उसने विचार किया कि 
मै ऐसा रूप बनाऊँ, जिससे प्रजापति पहचान न सके । अत, उसने पाँच पशुओं 
के रूप मे प्रवेश किया । उन पशुओ के नाम है--१ पुरुष, २ अश्‍व, रे गौ, ४ 
अवि और ५ अज । 

इस सिद्रसर्ग' या 'कुमारसर्ग' का वैज्ञानिक विवरण इस प्रकार किया जायगा 
कि रुद्र अग्नि का ही एक नाम है । वह जबतक केवल अपने ही रूप में 
रहे और सोम से मिश्रित न हो, तबतक वह 'घोर-रूप' श्रुतियों में कहा जाता है 
और सोम का मिश्रण हो जाने पर वही 'शिव-रूप' बन जाता है । शिव-रूप 
की उपासना बैदिक भार्ग मे बताई गई है और घोर-रूप से दुर जाने की प्रार्थना 
की गई है । अग्नि की सात घाराएँ है । सबसे प्रथम धारा वह है, जो स्वय- 
म्भूमण्डल मे प्रादुर्भूत होती है | इसे सबके पिता-रूप मे भी कहा गया है--थोः 
पितः पृथिवि मातः । 

अग्नि का दूसरा (बिकास सूर्यमण्डल मे होता है और तीसरा विकास पृथ्वी- 
मण्डल मे 'अन्नादाग्नि' नाम से होता है । इसका चौथा विकास सवत्सरार्नि 
के रूप मे है । संवत्सराग्ति वह है, जो सूर्यमण्डल से प्रतिदिन पृथ्वी पर आवर 
एकत्र होता है और एक वर्ष मे उसकी पुत्ति हो जाती है । सूर्येमण्डल से प्रवृत्त, 
अर्थात्‌ विच्छिन्न होकर बह पृथ्वी पर आता है । इसलिए, श्रुति मे इसे प्रवगय 
भी कहा जाता है । सृष्टि के आरम्भ मे यही सूर्यमण्डल का उत्पादक होता है । 
ूर्यमण्डळ को उत्पन्न करके उसी मे प्रतिष्ठित हो जाता है और फिर सूर्यमण्डल 
से निकलकर पृथ्वी मे व्याप्त होता रहता है । इस वात का संकेत इस ग्रन्थ 
मे कई बार आ चुका है । उस सवत्सराग्नि से ही कुमाराग्नि उत्पन्न होता है, 
जिसकी उत्पत्ति का विवरण इस प्रकार है -- 

सवत्सराग्नि ही प्रजापति है । सूर्योदय के कुछ पूर्व एक प्रकार का जो प्रकाश 
दौड जाता है, उसे ही उषा कहते है । उस उषा में ही सुर्य से निकळनेवाली 


पूर्वोक्त सवत्सरारिनि का प्रवेश होता है । वही उषा मे गर्भाधान हुआ । वैश्वानर 
नाम के पाथिव अग्नि के साथ इस सवत्सराग्नि का सम्बन्ध होने पर अग्नि 
प्रज्वलित हो जाता है । उस प्रज्वलन के समय जो शाब्द होता है, वही यहाँ 
कुमार का रुदन कहा गया है । . . FN का 

यह कुमाराग्नि आठ स्थानो में प्रतिष्ठित होता है 1.वे ही 'यद्र' की आठ 
भूत्तियाँ श्रुति, पुराणो और काव्यादि मे प्रसिद्ध है । इनके नामो मे गतपथ- 
ब्राह्मण’ मे और 'विष्णुपुराण' आदि मे कुछ-भेद मिलता है, किन्तु कुमाराग्नि 
के आठ स्थान है, इनमे भेद नही मिलता । कही किसी एक का दुसरा नाम 


१. स पतान्‌ पञ्च पशूनपश्यत्पुरुषमञ्च गामषिमन यदप्यत्तस्मादेते पशव- 1 
--रतपथनाह्मण, ८1 १1४1२1 


२०० पुराण-परिशीलन 


मिल गया अयवा किसी का नाम पहले पीछे आया, इसमें कोई विरोध नही । 
'शतपथत्राह्मण' में एक नाम 'अगनि' मिलता है और उसका स्थान विद्युत्‌ 
वतलाया गया है । ये दोनों भयानक होते है, इसलिए 'विष्णुपुराण' मे इसका 
नाम भीम कहा गया है। विद्युत्‌ का स्थान भी आकाश होता है, अत" आठ 
स्यानो मे वहाँ आकाग नाम का उल्लेख कर दिया गया है ।* “शतपथब्राह्मण” 
में एक नाम चन्द्र” है, उसके स्थान में 'विष्णुपुराण' मे उसका पर्याय सोम 
दिया गया है । इसी प्रकार 'गतपथब्राह्याण में एक नाम ओषधि आया है, 
किन्तु विष्णुपुराण (१।८।८) में ओषधि का उद्गम-स्थल 'मही' शब्द आया है! 
शतपथब्राह्मण में जहाँ पर्जन्य नाम है उसके स्थान पर 'विप्णुपुराण' में 
यजमान-रूप आत्मा का नाम आता है । क्योकि, आत्मा के ही यज्ञ करने से 
पर्जन्य उत्पन्न होता है, इसलिए पर्जन्य के कारणभूत यज्ञ के कर्ता यजमान का 
ही सन्निवेश पुराणकर्त्ता ने उचित समझा । इसके अतिरिक्त मेघ में स्थित 
अग्नि विद्युत्‌ के अतिरिक्त स्पष्ट भासित नही होती, किन्तु यजमान का किया 
हुआ यज्ञ तो स्पप्टरूप से यज्ञ के द्वारा ही होता है 1 इसलिए यंजमान-रूप 
आत्मा की गणना पुराण में की गईं यद्यपि यज्ञ मे अग्नि की प्रधानता है, 
तथापि मुख्य यजमान तो आत्मा है, जिसमें प्राणरूप से अग्नि वत्तंमान है तथा 
यज्ञ आदि कर्म प्राण के ही द्वारा सम्पन्न होते है । चेष्टा अथवा क्रिया कराने- 
वाला भी प्राण ही है, इसी से शिव की आठ मूत्तियों में यजमान-रूप आत्मा की 
गणना होती है । इन थाठो स्थानों में स्पष्ट रूप से अग्नि विराजमान है तथा 
जल, सोम आदि में भी अग्नि व्याप्त है । 


१. तमबवीदशनिरमीति । तद्यदस्य तन्नामाकरोदिथत्तद्ूपममवद्वि्ड्ाऽअशनिस्तमाद्यं विद्युद" 
न्त्यशनिरवधीदित्याहुः 1--शतपथ, ६।१।३।१४। 
२. गर्व आर्वमयेणान तथा पशुपतिं द्विज! 


भीममुअ महादेवमुत्राच स पितामहः ॥ 
चक्रे नामान्ययैतानि स्थानान्येषा चकार सः! 


३. सूर्यो ज मही वायुर्वहिराकाधमेव चर । 


दीक्षितो बाह्मणः सोम इत्येतास्तनवः कमात्‌ ॥ 
विष्णुपुराण, ११८।६ मे ८ तक | 
४. नेथदस्य तत्नामाकरोचन्टरमाः । 
--घतपथआाहाण, ६।१।३।१६। 


» द्रीश्षिगो आहण: सोम इत्येतास्वनव" कमात्‌ । 


विष्णुपुराण, ॥ टाटा 
६. मददस्य सग्रामम्कतोद्रोपषयस्तद्रुपममनत्रीफषयो ये । 
बआ्ब्दानपृथ। 5 131721 


७. तपरस्प सक्नमाकरेटर्जस्थराद पममयत पर्जन्यो वैध ! 
लट तप) 507912५1 


कौमार सगै २०१ 


उक्त आठो स्थानो मे स्पष्ठ रूप से अग्नि को देखा जाता है, किन्तु पशु 
आदि के शरीर मे अग्नि प्रच्छन्न है। वहाँ अग्नि के भाग को पृथ्वी के 
भाग ने ढक रखा है । यही वात 'शतपथत्राह्मण' मे कही गई है कि आठ 
स्थानो मे प्रजापति ने अग्नि को पहचान लिया,! अतः वह गुप्त रूप से पशुओं 
मे प्रविष्ट हु्ा । 3 

यहाँ पशुओ के पाँच नाम ही लिखे गये हे--१. पुरुष, २. भ्रश्व, ३ गो, 
४ शअ्रवि और ५ अज । यहाँ पचपणुग्रो के नाम देखकर कई वैदेशिक 
विद्वानो ने कल्पना की है कि प्राचीन समय मे ऋषियो को उक्त पाँच ही पशुझो 
का जान था । किन्तु, ऐसी कल्पना बिलकुल अधकचरे लोगो के द्वारा हो 
की गई है, क्योकि वेदो और त्राह्मण-ग्रन्थो मे उप्ट्र, हस्ती आदि भनेक पशुओ 
और पक्षियों के नाम प्राप्त होते हूं यहाँ पाँच ही नाम लिखे जाने का 
कारण यह है कि अग्नि घ्राणरूप से पणृश्रो मे प्रविष्ट रहता है भौर वह प्राण 
पशुओं मे पाँच प्रकार का ही रहा करता है। अन्य पशुओ के प्राण भी इन 
पाँच जातिथो में ही अन्तभू'क्त हो जाते हुँ, जो दैनिक ऋषियो का एक गम्भौर 
तत्त्वान्वेषण है। 

तैतीस देवताश्रो कौ गणना मे रुद्र ग्यारह माने गये हे। इसी आधार पर 
अन्य श्रुति को एकवाक्यता के लिए श्रीभागवत मे ग्यारह नाम और उनके 
ग्यारह ही स्थान आदि दिये गये है 1* 

इस तरह के सक्षेप-विस्तार मे कोई विरोध नही होता । 'वायृपुराण' मे जो 
श्वेत, रक्त, पीत, कृष्ण आदि कुमारो की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है,४ उसका 
तात्पर्य प्रकृति के गुणो से है । प्रकृति के तीत गुणो मे सत्त्व को श्वेत, रज को रक्त और 
१. प्रजापतिरग्निरपाण्यभ्यध्यायत्‌। स योऽयं कुमारो रूपाण्यनुप्रविष्ट आसीत्तमन्वेच्छुत्सोऽग्नि- 

रवेदनु बै । -शतपथ) ६।१।४।१ । 
२ सं एतान्‌ पन्च पशुन्प्राविशत्‌ | 

तत्रैव, ६।१।४।३ । 


३. मन्युर्मनुमैहिनसो महान्छिव श्रतध्वज । 
उग्ररेतो भव कालो वामदेवो धृतब्रत ॥१२॥ 
हृदिन्द्रियाण्यमुव्योम वायुरग्निर्जलं मही । 
सयेश्चन्द्रस्तपश्चेव स्थानान्यग्रे कृतानि मे ॥११॥ 
“श्रीमद्भागवत, २।१२'१:।११ ! 
४ (क) श्वेतोष्णीष' श्वेतमाल्य श्वेताम्घरधर शिखरी । 
उत्पन्नस्तु महातेजा कुमार पावकोपम ॥ १०॥! 
भीम युल महारोद्र' सुघोरं श्वेतलोहितम । 
दीप्त दीप्तेन वपुषा महास्य ३वेतवर्चसम्‌ 11११॥ 
तं दृष्ट वा पुरुप श्रीमान्‌ ब्रह्मा वे विश्वतोमुख' । 
कुमार श्लोकधातार विश्वरूपं महेश्वरम्‌ ॥१२॥ 
२६ 


२०२९ पुराण-परिशीलन 


रजस्तम के मेल को पीत कहते हे तथा तम को कृष्णवर्ण कहा जाता है। ये गण 
जवतक पृथक्‌-पृथक्‌ रूप म रहंगे, तवतक सृष्टि नही कर सकेंगे । तीनों मिलकर ही 
सृष्टि करने में समर्थ होते है । इसीलिए, वहाँ एक-एक कुमार का प्रकट होकर 
पुनः महंश्वर के रूप मे लीन हो जाना वताया गया है। फिर, जब तीनो गण 
मिलकर, अर्थात्‌ सव रूपो के मिश्रण से विश्वरूप कुमार का प्रादुर्भाव होता है 
तब सृष्टि चलती है । इस प्रकार, वहाँ प्रकृति को ही कुमार-हूप मे वतलाया 
गया है और उस प्रकृति-हप कुमार का भी महेश्वर से ही उत्पन्न होना माना 
गया है । हम इस वात का सकेत कर चुके हूं कि पुराणो में साख्यदर्शन 
की तरह प्रकृति को स्वतन्त्र नही माना जाता, अपितु परमात्मा की इच्छा से 
प्रादुर्भूत श्रौर उसकी इच्छा से ही उसे क्रियाकर्त्री माना जाता है । इससे 


एराणपुरुषं देव निम्वात्मा योगिनाँ चिरम्‌। 
चवन्दे देत्रदेवेशं ब्रह्मा लोकपितामह” 11१311 


x x xX 


(स्व) ततस्त्रिशत्तम कत्पो रक्‍तो नाम प्रकीत्तित । 

रक्तो यत्र महातेजा रक्तवणँमधारयत 117०1! 

ध्यायतः पुत्रकामस्य ब्रह्मणः परमेष्ठिन । 

प्राइम तो महातेजा” कुमारो रक्नविधयह- ॥२१॥ 

रक्तमाल्याम्बरथरो रक्तनेत्र प्रतापवान्‌ ॥२२॥। 

~ चायुएराण, पूरा) अन २२ | 

(ग) एकर्रिशत्तम कन्प प्रीतवासा इति स्मृतः 

ब्रा यत्र महानंजा पीतवर्शस्रमागठ ॥१॥ 

ध्यायत पत्रकामत्य हुृतह्मण परमेब्ध्नि । 

प्रादभू तो महातेजा झमार पीनवर्तमान म? 

पीतगन्पानुलिप्तादी पीतमाल्यधने युत्रा । 

प्रीतयश्षापत्रीलश्च पीताप्णीपा महामुज 1311 
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तृतीय खण्ड 


काल-गणना 


पुराणादि थन्नो में घौर लोफ-ञ्यवहार में भी कास-गणना यार प्रकार से 
मानी गई दै । मानुपकाल, पितृकाल देवकाल श्रौर ब्राह्ममाल । मनुष्यों के 
लिए मानृषकात हो मुख्यतया उपयोगी है । यह काल-प्रकरण मे कहा गया है कि 
दिन-रात फा विभाग सूर्य के दर्गन झौर प्रदर्गन के प्राधार पर ही व्यवस्थित है । 
लो प्राणी जिनने काल तक सूर्य को देखता है, वह उतने काल को दिन और 
जितना काल उसे सूर्य नहीं दियाई पडता, उस काल को रात्रि कहता है । 


मनुष्य प्राय. बारह घण्टे (स्थूल मान सें) सूर्य को देखता है, और प्राय, 
बारह घण्टे नहीं देखता । यही हमारे अहोरात्र की व्यवस्था है । 


इसी प्रकार, पितृ, देवता और ब्रह्मा के भी श्रहोरात्र की व्यवस्था सूर्य के 
दर्शन और अदर्शन में ही होती है । ब्रह्मा का एक दिन एक कल्प कहलाता है। 
जिम तरह हमारे एक दिन म चौदह मुहृत्तों का विभाग रहता है, ( १४ मुहूर्त 
का दिन, १४ मुहत्त की रात्रि और २ मुहूर्त की दोनों सन्ध्याएं ), उसी तरह 
प्रहोरात्र में ३० मुहूर्त माने जाते हूँ । इसी प्रकार, ब्रह्मा के दिन में भी चौदह 
मुहूर्त हैं । इनमे एक-एक मुहूर्त को पुराणो मे एक-एक मन्वन्तर कहा गया हे । 
इन चतुर्देश मन्वन्तरो के नाम इस प्रकार हे--९, स्वायम्भुव मन्वन्तर, २ स्वारोचिप 
मन्वन्तर, 3. उत्तम मन्वन्तर, ४, तामस मन्वन्तर, ५ रैवत मन्वन्तर, ६, चाक्षुष 
मन्वन्तर, ७ वैवस्वत मन्वन्तर, 5. सावंणि मन्वन्तर, ९. दक्षसावणिं मन्वन्तर, 
१०. ग्रह्ममावणि मन्वन्तर, ११. धर्मसावणिं मन्वन्तर, १२. रुद्रसावर्णि मन्वन्तर, 
१३. दैवसावर्णि मन्वन्तर और १४ इन्द्रसावर्णि मन्वन्तर 1१ 


इनमें एक-एक मन्वन्तर ७१ चतु युगी का होता है । सत्ययुग, त्रेतायुग, 
हापरयग और कलियुग--थे चात युग मिलकर एक चतुर्यु गी कहलाते है । एक 
चतुय गी में देवताओ के १२ हजार वर्ष होते हे, जो मनुष्यो की वर्ष-गणना के 
भ्रनसार ४३ लाख २० हजार वर्ष होते हे । इन' युगो की दोनो सन्ध्याएँ, 
सन्ध्या और सम्ध्याश के नाम रो, पुराणों मे इन्ही वर्षों के अन्तर्गत लिखी 
गई है । 


१. सूर्य के दीखने न दोखने के कारण का विवरण कालतत्व के निरूपण मे दिया गया है ।-छे० 
२. मत्स्यपुराण, अध्याय ६ | 


२०८ पुराण-परिशीलन 


युग-न्यवस्था 


पुराणों के अनुसार देवताश्रो के ४ हजार वर्ष का (मनृप्यो की गणना के 
भ्रनुसार चौदह लाख चालीस हजार वर्षों का) सत्ययुग होता है और देवताओं के 
४ सौ वर्षो की (मनुप्यो के एक लाख चौग्रालीस हजार वर्षो की) सन्ध्या और 
उतने ही काल का मन्ध्याश होता है । इस प्रकार, मव मिलाकर देवताओं के 
४ हजार ८ सौ (मनुष्यो के ७ लाख २८ हजार) वर्षो का सत्ययुग होता है । 
फिर, देवताओ के ३ हजार ६ सी वर्यो का (१० लाख ८० हजार मानुप वर्षो 
का) लेतायुग एव देवताश्रो के ३ सौ वर्षो की (१ लाख ८ हजार मानृष वर्षो की) 
सन्ध्या और इतना ही सन्ध्यांश, सव मिलाकर ३ हजार ६ सौ देवताओं के वर्ष 
(मानुष वर्प १२ लाख ६६ हजार) का त्रेतायुग होता है । फिर, दो हजार 
देवताओं के वर्षो का (७,२०० मानुप वर्ष) द्वापरयुग और देवताश्रों के २ सौ 
वर्षों की (७,२०० मानूप वर्पो की) उनकी सन्ध्या और उतना ही सन्ध्याश, सव 
मिलाकर २ हजार ४ सौ दँववपं का (मानुप वर्ष ८ लाख ६४ हजार) 
द्वापरयुग कहलाता है । इसी प्रकार, १ हजार देववयं का (३ लाख ६० हजार 
मानूप वर्ष) कलियुग और १०० दंववर्प (३६,००० मानृप वर्ष) की उसकी 
सन्ध्या और उतना ही सन्ध्याश, ये मव मिलाकर १२ सौ दववर्ष (मानुप वषं 
४ लाख ३२ हजार) का कलियुग कहा जाता है । 


युगो का विवरण 


जिस काल में मत्मपरायण ऋषियो को ईव्वर-कृपा से मन्त्रो का दर्शन हुआ, 
उसे सत्ययुग कहते है । जिम काल में मन्तो के कहे हुए कर्मो का लेता नाम की 
तीन अग्नियो में अनुष्ठान अधिकाधिक होने लगा, उमे त्रेतायुग कहा गया । 
पुनः जिस काल मे कर्मो के फल मे जनता को सन्देह होने लगा, उसे द्वापरयुग और 
जिस काल मे सन्देह ही प्रवल हो गया, जिसके कारण मनुष्यो ने कर्मे को ही छोड 
दिया, वह कलियुग कहूलाया । कही-कही धर्म के ह्लास के कारण ही युगो का 
नाम वदला, ऐसा कहा गया है। जिस समय धर्म के चारो पाद हो, अर्थात्‌ 
पूर्ण रूप मे धर्म रहे, उसे सत्ययुग कहते हे 1 एक चरण न्यून होनेपर त्रेतायुग, 
दो चरण न्यून हो जानेपर हापरयुग और तीन चरण न्यून हो जानेपर ( जिसमे 
परस्पर कलह मे ही लोगो की प्रवृत्ति अधिक वढे) कलियुग कहा जाता है। 
वेंट मे अन्य प्रकार से भी इन यूगो का निर्वचन मिलता है-- 
कलि. शयानो भवति सञ्जिहानस्तु द्वापर. । 
उत्तिष्ठस्त्रेता भवति कृतं सम्पद्यते चरन्‌ ॥ 


यहाँ मनुष्य की अवस्था्ओ को ही चारो युगो का प्रतीक माना गया है 1 
जबतक मनुष्य सोता रहे, वह कलियुग है। जव उठने की तैयारी करन लगे, वह 


कॉलं-गणेना २७६ 


हींपरयुग है। जव शय्या छोड दे, तब त्रेतायुग और जब उठकर विचरने लगे, 
तब सत्ययुग कहलाता है । इसका भी आशय यही हो सकता है कि सत्ययुग मे सब 
मनुष्य उत्साहशील होते थे एव अपने-अपने धर्मकार्यो मे लगे रहते थे । बल्लेतायुग 
मे कर्म करने का उत्साह पूर्ण रूप से रहता था । द्वापरयुग में सन्देहवश कर्म 
करने मे शिथिलता हो जाती थी और कलियुग मे तो निद्रा, आलस्य तथा 
प्रमाट आदि के बढ जाने से सोते रहने की-सी दशा म्रा जाती है । अस्तु, जिन 
चार यूगो का ऊपर निरूपण किया गया, सब मिलकर एक चतुयूंगी 
होती है, जो देवताश्रो के १२ हजार वर्ष और मनुष्यो के ४३ लाख २० हजार 
वर्षो मे पूर्ण होती है । ऐसी ७१ चतुय गियो का एक मन्वन्तर कहा जाता है, 
जो ब्रह्मा का एक मुहुत्तं होता है। मन्वन्तर १४ बताये गये है, जिनके नाम ऊपर 
लिखे जा चुके हैं इसलिए, ७१ को १४ से गुणा करने पर & सो ६४ युग 
(चतुयुंगी) हुए । शेप ६ चतुयु गी ब्रह्मा की दोनो सन्ध्याम्रो का काल मान 
लिया जाता है। उस प्रकार, एक हजार च्तुयुग्री मिलाकर ब्रह्मा का एक दिन 
होता है । पुराणो मे कहे गये क्रम के अनुस।र वह्या का एक दिन ही एक सूर्य 
की आयु है। इसके वाद एक सूर्यमण्डल विशीर्ण होकर लीन हो जाता है । वह 
सूर्य का अभावकाल ही ब्रह्मा की राति है । यह दिन-रात मिलाकर ब्रह्मा का 
एक अहोरात्र हुआ, जो कल्प नाम से पुराणादि मे म्रभिहित हुआ है । 


कल्प 


जसे हमलोग प्रायः ३० दिन का एक मास मानते है, वैसे ही ब्रह्मा 
के एक मास मे भी ३० कल्प होते हे । उन कल्पो के नाम भी पृथक्‌-पृथक्‌ 
कई पुराणो मे बताये गये हे । वे इस प्रकार है-- 

१. इवेतवाराह, २. नीललोहित, ३. रथन्तर, ४. रावण, ५ प्राण, ६. बृहत्‌, 
७. कन्दर्पं, ८. सत्य, ९. ईशान, १०. व्यान, ११ सारस्वत, १२, उदान, 
१३. गरुड, १४ कर्म्म और १५ वामदेव । 

ये ब्रह्मा के शुक्लपक्ष के १५ दिन हुए । इनमे कूर्मकल्प पूर्णिमा कहा 
जाता है । आगे कृष्णपक्ष के १५ ठिनो के नाम इस प्रकार है-- 

१. नारसिंह, २. समान, ३. आग्नेय, ४. सोम, ५. मानव, ६. तत्पुरुष, 
७ वैकुण्ठ, ८ लक्ष्मी, ६, सावित्री, १०. घोर, ११, वाराह, १२. वराज, 
१३, गौरी, १४. महेइवर ग्रौर १५ पितुकल्प (३०) । 

यह्‌ कल्पो का निरूपण प्राय. 'मत्स्यपुराण' के अनुसार है । 


कल्प-व्यवस्था 


पुराणो के पर्यालोचन से कल्प शब्द के अन्यान्य भ्र भप्राय भी प्रतीत होते है । 
ब्रह्मवैवर्तं महापुराण? (प्रथम ब्रह्मखण्ड, पचमाध्याय) मे पहले पूर्वोक्त प्रकार 
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२१७ पुराण-परिशौलन 


से ब्रह्मा के दिन का निरूपण कर श्रागे यह भी लिखा है कि ब्राह्म, पाक्ष ग्रौर 
वाराह नाम के तीन कल्प होते हे । उनमे ब्राह्म कल्प में ब्रह्मा ने मधुकंटभ 
के मेद से मेदिनी की सृष्टि की और वाराहकल्प में वराह ने रसातल में गई 
हुई पृथ्वी का वडे प्रयत्न से उद्धार किया । श्रागे पादा कल्प मे पद्म के ऊपर 
विराजमान ब्रह्मा ने व्रह्मलोकान्त त्रिलोकी का निर्माण किया-- 


ग्राह्मचाराहपादभाइच त्रय कल्पा निरूपिता, । 
कल्पत्रये यथा सृष्टिः कथयामि निशामय ॥ 
ब्राह्मे च मेदिनी सुष्दृवा स्रष्टा सृष्टि चकार सः । 


मधुकंटभयोइचेव सेदसा चाज्ञया प्रभो ॥ 
वाराहे तां समुद्धत्य लुप्ता मग्नां रसातलात्‌ । 
विव्णोवराहरूपस्य द्वारा चातिप्रयत्नतः ॥ 


पाश्चे विष्णोर्नाभिपद्षे स्रष्टा सृष्टि विनिममे । 
त्रिलोको ग्रहालोकान्ता नित्यलोकश्रयं विना ॥ 
कल्पयोरन्तरं यच्च तस्य तस्य च फल्पितम्‌ । 
तत्सवं सम्प्रवक्ष्यामि यथा दुष्टं यथा भृतम्‌ ॥ 
भवस्तु प्रथमः कल्पो लोकादौ प्रथितः पुरा । 
क्षातव्यो भगवान्‌ यत्र ह्यानन्दः साम्प्रतः स्वयम्‌ ॥ 
ब्रह्मस्थानमिंदं दिव्यं प्राप्तं चा दिव्यसम्भवम्‌ । 
द्वितीयस्तु भुवः कल्पस्तृतीयस्तप उच्यते ॥ 
भवश्चतुर्यो विज्ञेयः पञ्चमो रम्भ एव च। 
ऋतुकल्पस्तथा षष्ठः सप्तमस्तु ऋतुः स्मृतः ॥ 
अष्टमस्तु भवेद्वह्विनंवमो हव्यवाहनः । 
सावित्रो दशमः कल्पो सृवस्त्वेकादशः स्मृतः ॥ 
उशिको दादशस्तत्र कुशिकस्तु त्रयोदशः । 
चतुदंशास्तु गन्धर्वो गान्धारो यत्र चे स्वरः ॥ 
उत्पन्नस्तु यथा नादो गन्धर्वा यत्र चोत्थिताः । 
ऋषभस्तु ततः कल्पो ज्ञेयः पञ्चदशो हिजाः ॥ 
ऋषयो यत्र सम्भूताः स्वरो लोकमनोहरः । 
षड्जस्तु षोडशः कल्पः षड़ जना यत्र चर्षयः ॥ 
शिशिरश्च वसन्तर्च निदाघो वर्ष एव च। 
शरद्धेमन्त इत्येते भानसा ब्रह्मणः सुताः ॥ 
उत्पच्चाः षड्‌. जसंसिद्धाः पुत्राः कल्पे तु षोडशे । 
यस्माज्जातैदव तैः पड्भिः सद्यो जातो महेइवरः ॥ 
तस्मात्‌ समुत्थितः षड्ज स्वरात्ूदधिसन्निभः । 
ततः सप्तदशः कल्पो मार्जालीय इति स्मृतः ॥ 


काल- गणना 


ततस्तु मध्यमो नाम कल्पोऽष्टादश उच्यते । 
यास्मिस्तु मध्यमो नास स्वरो धेवतपुजितः ॥ 
उत्पन्नः सर्वभूतेषु मध्यमो वे स्वयम्भुवः । 
ततस्त्वेकोर्नावशस्तु कल्पो वेराजकः स्मृतः ॥ 
बेराजो यत्र भगवान्‌ मनवे ब्रह्मणः सुतः। 
तस्य पुत्रस्तु धर्मात्मा दधीचिर्नाम धामिकः । 
प्रजापतिमं हातेजा बभूव त्रिदशेश्वरः ॥ 
तस्माज्जज्ञे स्वरः स्निग्धः पुत्रस्तस्य दघौचितः । 
ततो विशतिसः कल्पो निषादः परिकीत्तितः ॥ 
प्रजापतित्तु तं दृष्ट्वां स्वथम्भूध्रभवं तदा । 
विरराम प्रजाः स्ष्ट्र निषादस्तु तपोऽतपत्‌ । 
दिव्यं वर्षसहस्रं तु निराहारो जितेखियः ॥ 
तमुवाच महातेजा ब्रह्मा लोकपितामहः । 
ऊध्बंबाहुं तपोग्लानं दुःखितं. क्षुत्पिपासितम्‌ ॥ 
तस्मान्तिशादः सम्भूतः स्वरस्तु स निषादवान्‌ ॥ 
एक विशतिमः कल्पो विज्ञेयः पञ्चमो हिजाः । 
प्राणोऽपानः समानश्च उदानो व्यान एव च ॥ 
ब्रह्मणो भानसाः पुत्राः पञ्चते ब्रह्मणः समाः । 


तँस्त्वथ वादिभिर्युक्तर्वाग्भिरिष्टो महेश्वरः ॥ 
यस्मात्‌ परिगतेगीतः पञ्चभिस्तेमंहात्मभिः । 


स्वरस्तु पञ्चमः स्िग्धस्तस्मात्कल्पस्तु पञ्चमः ॥ 
ह्वाविशस्तु तथा कल्पो चिज्ञेयो मेघवाहनः । 
यत्र विष्णुमंहावाहुमेघीमूत्वा महेइवरम्‌ ॥ 
दिव्यं वर्षसहस्रं तु श्रवहत्कृत्तिवाससम्‌ । 
तस्य नि इवसमानस्य भाराकान्तस्य वे मुखात्‌ ॥ 
निजंगाम महाकायः कालो लोकः प्रकल्पितः । 
त्रयोविशतिमः कल्पो विज्ञेयर्चन्तकस्तथा ॥ 
प्रजापतिसुतः श्रीमांर्चितिशच मिथुनञ्च तौ । 
ध्यायतो ब्रह्मणशचंच यस्माच्चिन्ता समुत्थिता ॥ 
तस्मात्तु चिन्तकः सो वै कल्पः प्रोक्तः स्वयम्भवा । 
चतुविशतिभश्चापि ह्याकूतिः कल्प उच्यते ॥ 
आकृति तथा देवी मिथुनं सम्बभूवह । 
पञ्चविशतिमः कल्पो विज्ञातिः परिकीत्तित ॥ 
विज्ञातिश्च तथा देवी मिथुनं सम्प्रसूयत । 
ध्यायतः पुत्रकामस्य सुनस्यध्यात्मसंन्ञितम्‌ ॥ 


२११ 
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चिज्ञातं वै समाटेन विज्ञातिस्तु ततः स्मृतः । 
ष्ड्वशस्तु ततः फल्यो मन इत्यभिधीयते ॥ 
देवी च शाडूरी नाम मिथुनं सम्प्रसूयत । 
सर्प्तावशतिमः कल्पो भावो वेकल्पसंजितः ॥ 
पौर्णमासी तथा देवी मियुनं सभपश्चत । 
प्रजा वे स्रेष्टक्षासस्य ब्रह्मप: परभेष्ठिनः ॥ 
ध्यायतस्तु परं ध्यानं परमात्मानमीश्चरम्‌ । 
अग्निस्तु सण्डलीभत्वा रश्मिजालसमावृतः 1 
भुवं दिवं चच विष्टभ्य दीव्यते म महावपृः । 
ततो वर्षसहर्ान्ते सम्पूर्णे ज्योतिमण्डले ॥ 
आचिष्ट्या च सहोत्पन्नमपदमत्सर्यमण्टलम्‌ । 
सर्वे योगादच अन्त्राञ्च मण्डलेन सहोत्थिता. ॥ 
यस्मात्‌ कल्पो ह्ययं दुष्टस्तरमानद्‌ दक्रमुच्यते । 
यन्मान्सनत्ति सम्पूर्णो न्रह्मणः परमेष्टिनः ॥ 
पुरा व भगवान्‌ सोमः पौर्णमास ततः स्मृता 1 
तस्मात्तु पर्वेदर्श वै पौर्णभासौी च योगिभिः ॥ 
उभधो' पक्षपोर्योज्थमात्मनो हितकाम्यया । 
दर्शा च पौर्णमासं च ये थजन्ति द्विजातयः ॥ 

(ब्रह्मपुराण, १1५) 

उपयुक्त वर्णन से प्रतीत होता है कि एक संस्था पूर्ण होने का ही नाम 
कल्प” है । इसीलिए, मधुकैटभ-वध के अनन्तर उस दैत्य के मेद से पृथ्वी 
का निर्माण हुआ और वही एक कल्प कहलाया । फिर, वराह ने पृथ्वी का 
उद्धार किया, जो दूसरा कल्प हो गया, पुन पद्म पर बैठकर ब्रह्मा ने भ्रन्य लोको 
और वहाँ के प्राणिग्रो की सृष्टि की, इसलिए यह पाद्म कल्प कहलाया । इसका 
यह भी अभिप्राय हो सकता है कि ब्राह्म कल्प मे मधुकटभ का वध होता है 
और उनके मेद से पृथ्वी बनाई जाती है और वाराहकल्प मे वराह भगवान्‌ 
हिरण्याक्ष का वध कर पृथ्वी का उद्धार करते हे एव पाद कल्प में ब्रह्मा भ्रन्यान्य 
लोको की तथा प्राणियो की सृष्टि करते है, किन्तु ब्राह्म ग्रौर पास कल्पो के 
नाम पूर्वोक्त कल्पो के नामो मे नही आये, यह सन्देह फिर भी वना ही 
रहता है । 

'बायुपुराण” में तीस से भी अधिक कल्पो के नाम मिलते हे । वहाँ भी 
पहले पूर्वोक्त प्रकार से युगो की देव और मानुप मान से सख्या लिखकर 
मन्वन्तर की भी देव और मानूष मान से सख्या बनाई गई है और श्रागे कल्पो 
का निरूपण करते हुए वायूपुराण (पूर्वार्ड, अध्या० २१, इलो० २६ से ७१ तक) 
में कहा है कि प्रथम कल्प भव होता है। यह कल्प लोक के आरम्भ मे प्रसिद्ध है 
झौर जिसमें आनन्द-रूप से भगवान्‌ की सत्ता का ज्ञान करना चाहिए । 


काल-गणना २१३ 


इसी ज्ञान से ब्रह्मा ने दिव्य स्थान प्राप्त किया । हितीय कल्प “भुव और 
तृतीय 'तप' नाम से प्रसिद्ध है । आगे पुनः भव, 'रम्भ', 'ऋतुकल्प', कतु’, 
'बहि', हव्यवाहन’, “सावित्रः, “भुव', उशिक’, कुशिक’ और “गन्धव, इन ग्यारह 
कल्पों के नाम गिनाये गये हे । अन्त मे गन्धर्व" कल्प के विषय मे लिखा है कि 
उसमे गान्धार नाम का स्वर होता है और ताद तथा गन्धर्वं भी वहाँ उत्थित 
होते हैं आगे 'ऋषभ' नाम का पन्द्रहवाँ कल्प होता है, जहाँ ऋषभ नाम का 
स्वर उत्पन्न हुआ । सोलहवाँ कल्प षड्ज होता है, जहाँ छह ऋषि उत्पन्न 
होते है । इनके नाम 'शिशिर', वसन्त', निदाघ', वर्षो, शरद! और हेमन्त” है । 
ये ब्रह्मा के मानसपुत्र है । इनकी उत्पत्ति के साथ ही 'सद्योजात' नाम 
मे महेश्वर का अवतार हुआ और उनसे ही समुद्र के सदृश षड्ज स्वर उपन्न 
हुआ । सल्रहवाँ कल्प “मार्जालीय' है । अट्ठारहवाँ कल्प मध्यम” नाम का है, 
जिसमे मध्यम स्वर 'धैवत' द्वारा पूजित होता है। फिर, उन्नीसरवाँ कल्प 'वैराज' 
नाम का है, जहाँ ब्रह्मा का पुत वैराज नाम का मनु होता है। उन्ही के पुत्र 
दधीचि हुए है, जिनसे अत्यन्त स्निग्ध स्वर उत्पन्न हुआ है । आगे बीसवाँ कल्प 
'निषाद' है, जिसको देखकर प्रजापति ने सृष्टि करना बन्द कर दिया श्रौर निषाद 
तपस्या करने लगा । बहुत काल खडे-खडे तप करने के अनन्तर ब्रह्मा ने उसे 
'निंषीद' ऐसा कहा, जिसका अर्थ होता है--बँठो । इसी से उसका नाम “निषाद 
हो गया। फिर, उसी से 'निपाद' नामक स्वर उत्पन्न हुआ ! इसके आगे इक्कीसवाँ - 
कल्प “पंचम” नाम का है, जिसमे पाँचो प्राण उत्पन्न होते है। वे ब्रह्मा के मानस, 
पुत्र है, उन' पाँचो ने चिक्कणता से युक्त स्वर का दान किया । वह स्वर भी 
पंचम” नाम का ही हुआ । वाईसवाँ कल्प मेघवाहन” है, जिसमे भगवान्‌ विष्णु ने 
मेघ वनकर महेश्वर का वहन किया था। विष्णु जब भार से दबने लगे, तब 
उनके' मुख से 'काल' उत्पन्न हुआ । वही काल सम्पूर्ण लोक को परिवत्तित 
करता है । वे विष्णु, कश्यप के पुत्र कहे जाते है! तेईसवाँ कल्प 'चिन्तक' नाम 
का है। उसमे प्रजापति और चिति का स्मरण करते हुए ब्रह्मा को चिन्ता 
हुई थी, इसीलिए उसका नाम 'चिन्तक' कल्प हुआ । चोवीसवाँ कल्प श्राकृति' है। 
उसमे आकूति नाम की देवी ने सृष्टि की थी । पच्चीसवाँ कल्प 'विज्ञाति' 
नाम का है, जिसमे 'विज्ञाति” के हारा सृष्टि हुई। मन से सृष्टि का ध्यान 
करते हुए ब्रह्मा ने उसे जान लिया । इसलिए, वह 'विज्ञाति' कल्प कहलाया । 
छब्बीसवाँ कल्पे 'मन' है, जिसमे शाकरी नाम की देवी सृष्टि करती है । सत्ताईसवाँ 
कल्प 'भाव' है, जिसमे पौर्णमासी देवी सृष्टि करती है। इसी भाव में सृष्टि का 
ध्यान करते हुए ब्रह्मा से मण्डल-रूप मे अग्नि प्रकट हुई तथा भूमि और आकाश 
मे उसका तेज व्याप्त हुआ । वही तेज हजारो वर्षो के भ्रमन्तर सूर्यमण्डल-रूप 
मे परिणत हो गया। वह सूर्य पहले मनुष्यो के द्वारा देखा नही जाता था। 
१. इससे यदद सिद्ध होता दै कि विष्णु नाम यहाँ आदित्य का है, जिससे काल की उत्पत्ति बताई 
गई है ।-छे९ 
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ब्रह्मा ने ही उसे देखा । उसी मण्डल के साथ सब मन्त्र और वेद भी प्रादुभूत हुए । 
ब्रह्मा को सूर्य का दर्शन हुआ, इसलिए वह कल्प 'दर्ण' कहा जाता है । ब्रह्मा ने 
जिस समय सोम को देखा, वह तिथि पौर्णमासी कहलाती है। इसके आगे 
'दशेपौर्णमाम' यज्ञ की आवश्यकता और उसका माहात्म्य बताया गया है। इसके 
भ्रागे श्रद्ठाईसवाँ कल्प 'वृहत्कल्प' कहलाता है । प्रजापति जब सृष्टि का ध्यान करने 
लगे, तब उनसे “बृहत्माम' श्रीर 'रथन्तर साम, ये दोनो कल्प उत्पन्न हुए । 
निरुक्त में कहा गया है कि पृथ्वी का साम, रथन्तर है; क्योकि पृथ्वी की 
झन्तिम व्याप्ति सूर्य के रथ तक जाती है और सूर्य का साम 'वृहत्साम' होता है; 
क्योंकि वह सवसे बडा है। उसके ही उदर में सव साम रहते हैं। महाँ रथन्तर 
का परिमाण भी बताया गया है । इस बृहत्साम का ही भेदन कर योगी लोग 
श्रागे जाया करने हे । अन्य कल्प रथन्तर के ही संघात-रूप में अन्तर्गत हो 
जाते है 1? 
इसके आगे वायुपुराण (पूर्वा०, अ० २२, श्लोक १) में ऋषियों का प्रदन है 
कि हे वायु ! तुमने यह अद्भुत कल्पो का रहस्य सुनाया, अब इनका विस्तार 
भी सुनाग्यो ।१ इसके उत्तर मे वायु ने आगे कहना प्रारम्भ किया कि श्रव में 
तुम्हें ब्रह्मा के युगाग्र और वर्षाग्र नामक कल्पो की सख्या कहुँगा । एक हजार 
कल्प का ब्रह्मा का 'वपं' होता है और आठ हजार कल्पो का ब्रह्मा का 'युग' 
होता है तथा एक हजार युग का ब्रह्मा का सवन” कहा जाता है । फिर, हजारो 
सवन मिलकर ब्रह्मा की स्थिति का काल कहा जाता है। उनतीसवाँ कल्प 
'इवेतलोहित? कहा जाता है, जिसमें ध्यान करते हुए ब्रह्मा से सवेत वस्त्र-माल्य 
धारण किये हुए एक अग्नि जैसे तेजस्वी कुमार” का आराढुर्भाव हुआ । ब्रह्मा ने 
उस कुमार को साक्षात्‌ महेश्वर का रूप समझकर 'मद्योजात' नाम से उसे प्रणाम 
किया । फिर, उस महेदवर-रूप कुमार ने ग्रट्ट्हास किया । उस अट्टहास से 
चार ऋषि वैसे ही श्वेत वस्त-माल्य धारण किये प्रकट हुए और उनके प्रागे 
एक रौर श्वेत कुमार हुआ । ये चारो ऋषियों ने सद्योजात' महेश्वर का 
बहुत काल तक ध्यान किया और योग तथा व्रह्म का उपदेश भी किया ! फिर, 
चे उसी “वेत कुमार में लीन हो गये । इसी प्रकार, तीसवे “रक्त नामक कल्प 
में रक्त वस्त्र-माल्यवाळे कुमार का और पूर्ववत्‌ ही चार ऋषियो का प्रकट 
होना कहा गया है. । ब्रह्मा ने “वामदेव' नामक महेश्वर-झरूप उस कुमार 
को प्रणाम किया । इसी प्रकार ३१वे पीतकल्प में भी ब्रह्म से ही पीले वस्त्र- 
माल्य धारण किये हुए कुमार का प्रकठ होना वर्णित है। उसे ब्रह्मा ने 
'महेंश्‍वर' नाम से प्रणाम किया । उस कुमार से एक गौ उत्पन्न हुई, जो 
दाणी? और गायत्री नामो मे पुकारी गई है 1 फिर, पूर्वोक्त प्रकार से ही 


LR el 
१. सड घातमुपनीठाच अन्ये कल्पा रथन्तरे | -वाञु०; पूर्वा, अ० २०, श्लो० ७० | 


२. अत्यदमुवमिद सर्ब कल्पानान्ते महामुने ॥ 
रहर्स्व चे समाख्याउ मन्त्राणान्च प्रकल्पनम्‌ “अध्याय ३२ श्लो० १! 
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उस कुमार से पीले वस्त्र-माल्यवाले चार ऋषियों का प्रकट होना और उपदेश 
करने के पश्चात्‌ उनका उसी मे लीन होना वर्णित है । आगे ३२वे कल्प मे 
ब्रह्मा से कृष्ण वर्ण के कुमार का प्रकट होना तथा ब्रह्मा का 'अघोर' नाम से 
उसे प्रणाम करना कहा गया है । उसके अट्ठहास से पूर्वोक्त प्रकार के ही 
कृष्ण वस्व-माल्यवाले चार ऋषियों की उत्पत्ति और उनका फिर महेश्वर मे 
लीन होना वर्णित है । आगे ३३वाँ कल्प 'विव्वरूप' है । उसमे पहले अनेक 
रूपोवाली, चार मुख, चार स्तनोवाली एक देवी का प्रादुर्भाव बताया गया है। 
उसके परिचय के सम्बन्ध में ब्रह्मा द्वारा प्रार्थना करने पर महादेव ने उत्तर 
दिया कि वर्तमान कल्प 'विइवरूप' नाम का ही है । इसमें भव आदि सब 
देवता ३६ मनुओ के रूप में उपस्थित हें । जवसे तुमने ब्रह्मस्थान प्राप्त किया, 
तवसे यह ३३वाँ कल्प है । एक आानन्द-रूप परत्रह्म है, जिसमे शतश. ब्रह्मा 
उत्पन्न श्रौर विनप्ट हो चुके हे । आगे उस चतुमु खी देवी का रहस्य बताते 
हुए महेश्वर ने कहा है कि यही सब जगत्‌ को उत्पन्न करनेवाली प्रकृतिरूपा 
भगवती है । इसे तुमने ही उत्पन्न किया है और इसी से तुम सम्पूर्ण जगत्‌ की 
सृष्टि करोगे । इसके आगे पूर्ववत्‌ महेश्वर का अट्टहास और उससे सर्वरूपो के 
कुमारों का उत्पन्न होना आदि वताया गया है । यही ३३ कल्पो का वर्णन 
समाप्त है 1१ ॥ 
उपयुक्त वर्णन से स्पप्ठ है कि यहाँ ब्रह्मा के दिन-रूप कल्प जैसे अन्य 
पुराणों में वणित है, उससे विलक्षण यहाँ बताया गया है । एक-एक सस्था को 
ही एक-एक कल्प यहाँ कहा गया है 1 आरम्भ मे भुव., तप. आदि नाम वे 
ही हे, जो लोको के लिए प्रसिद्ध हे । सूर्य की उत्पत्ति तो ब्रह्मा के दिन के 
आरम्भ मे ही होनी चाहिए । हमने काल-निरूपण मे लिखा है कि नये सूर्य का 
उत्पन्न होना ही ब्रह्मा के दिन का आरम्भ है ! किन्तु, सत्ताईसवे कल्प में 
अग्नि का उत्पन्न होना और उसका सूर्यरूप में परिणत हो जाना बताया गया है 
और वही २८वें कल्प में रथन्तर और बृहत्साम की उत्पत्ति कही गई है । 
हमारी पृथ्वी का साम-मण्डल 'रथन्तर' नाम से और सूर्य का साम-मण्डल, 
'बृहत्साम' नाम से वेदो मे प्रसिद्ध है । इससे स्पष्ट है कि एक-एक संस्था का 
नाम यहाँ कल्प है । यह इसलिए कि जब पहले सूर्यमण्डल प्रादुभूत हुआ, तब 
उसके म्रमण से उसका 'साम-मण्डल' वना । यहाँ भी सूर्य का वृहत्साम है, 
यह स्पप्ट किया गया है । इसी प्रकार, चौदहवे कल्प से आरम्भ कर इक्कीसवे 
कल्प तक भिन्न-भिन्न स्वरों की उत्पत्ति आदि का विवरण है । इसी पुराण के 
८५६वे अध्याय मे, ब्रह्मलोक मे सातो स्वरो की स्थिति और उनके परिवर्तन से 
ही पृथ्वी आदि लोको में प्राणियो मे परिवर्तन होना विस्तार से वर्णित है! 
उसका यही तात्पर्य हो सकता है कि आगमशास्त्रो मे प्रथम शब्द सृष्टि और 
उसके अनन्तर अर्थो की सृष्टि कही गई है । 


१. वायुपुराण, पूर्वाड', अध्या० २२ और २१ । 
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स्वरो से शब्दो में भेद होता है और उसके आधार पर श्रर्थो में भी परिणाम 
हुआ करते है। उन स्वरो की उत्पत्ति यहा एक-एक कल्प में वताई गई है । अस्तु, 
इस प्रकार यह क्रम २८ कल्पो में ही समाप्त किया गया हे। यहाँ कल्प 
के लिए कल्पना शब्द भी इस पुराण में आया है । यहाँ ब्रह्मा की श्रायु का अन्य 
पुराणो से विलक्षण ही वर्णन है । श्रागे के कल्पो में भगवान्‌ शिव के इवेत, रक्‍त, पीत 
और कृष्ण-रूप वतलाये गये हे । साथ ही, उनके भ्रट्टहास से वैसे ही कुमारो की उत्पत्ति 
अर उनका प्रचार कर लीन होना बताया गया हे । इसका यही तात्पर्य है कि परब्रह्म 
के हास्य से ही जगत्‌ की उत्पत्ति होती है । 


मुख-विकास का नाम हास्य है । यह सृष्टि ब्रह्म का विकास ही कहीं 
जा सकती है, परिणाम नहीं । परिणाम में मूल पढार्थ का रूप समाप्त हो 
जाता है, जैसे दूध के दही वन जाने पर दूध का रूप समाप्त हो जाता है । 
किन्तु, यहाँ परब्रह्म तो जगत्‌ की दशा में भी उसी प्रकार अपने स्वरूप मे विकार” 
रहित ही रहता है । इसीलिए, इस सृष्टि को परब्रह्म का विकास ही कहना चाहिए, १ 
परिणाम नही । यहाँ फिर आगे चलकर व्वेत, रक्‍त आदि र्पो का विवेचन है। 
इम विवेचना का तात्पर्य है कि प्रकृति के तीन गुणों (श्वेत, रक्‍त गौर कृष्ण) 
के कल्पित रूपो का निदेश साख्यट्शंन भी करता हे--श्रजामेका जोहितशुवल- 
कृष्णाम्‌ । उक्त पुराण इन रूपो के मध्य में पीत रूप का जो वर्णन करता है, वह 
रक्‍त ओर कृष्ण का मध्यगत मिश्रित रूप है । इन चारो वर्णो के उत्पाटन के 
लिए मिश्रित रूप भी माना जाता है । प्रकृति के ये गुण जबतक पृथक्‌-पृथक्‌, 
अर्यात्‌ भिन्न-भिन्न रूप में रहेंगे, तवतक ये कुछ नही कर सकते । किन्तु, जब 
ये तीनो सम्मिलित रूप में रहेगे, तब उनका परिणाम-स्वरूप यह सृष्टि बना करती है । 
यही वात यहाँ इन शब्दों में कही गई है कि जवतक इवेत, खत, पीत या कृष्ण 
कुमार रूप से प्रकट हुए, तबतक वे सृष्टि नही कर सके । उपदेश ग्रौर प्रचार 
कर शित्र मे ही लीन हो गये । किन्तु, जब विश्वरुप, अर्थात्‌ सम्मिलित तीनो 
या चारो रूप प्रकट हुए, तब महेण्वर ने ब्रह्मा को सृष्टि का आदेश ल्या । 
मध्य मध्य मे गायत्री, सरस्वती आदि का जो प्रादुर्भाव वताया गया है, वह भिन्न- 
भिन्न रूप मे शबितयो का ही प्रादुर्भाव है । फिर, ग्रन्त मे यह कहा गया है कि 
यह 'विश्‍वरूप' कल्प है । इसका भी तात्पर्य है कि प्रकृति ने जो सृष्टि की, 
उसी का स्वरूप इस समय दिखाई दे रहा है। इन सब वातो पर विचार करने 
से स्पप्ट प्रतीत होता है कि इस पुराण मे भिन्न-भिन्न सस्थाश्रो का ही कल्प- 
रूप से वर्णन किया गया है । उनके अनुसार ही मन्वन्तर युग आदि का भी 
निरूपण कर लेना चाहिए। 


१ दारोनिकडिरोमशि श्रीवाचस्पतिमिश्र ने भी अपने 'भामती' अन्य के मगलाचरण मे लिखा है 
कि 'स्मितमेतस्य चराचरम”, अर्थात्‌ चर और अचर सम्पूर्ण जगत परबहा का मन्द हासरूप 
ही है ।- के? 
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ईसं प्रंकार, कई पुराणों मे भिन्न-भिन्न प्रक्रिया मिलने पर भी सभी पुराणो से 
सम्मत 'कल्प' शब्द का अर्थ ब्रह्मा का एक दिन ही है । जिन पुराणों भे भिन्न 
प्रकार की कल्पना प्राप्त होती है, उनमे भी 'कल्प' शब्द का यह भ्रथं छोडा नही 
गया है । ब्रह्मा के दिन का परिमाण ही वहा कल्प शब्द से बतलाया गया है । 
वह परिमाण हम सब मनुष्यो की गणना के श्रनुसार चार अरब बत्तीस करोड़ 
वर्ष होता है । इस हिसाब से ब्रह्मा का वर्ष और उनकी सौ वर्ष की आयु 
की अवधि दो पराध के बराबर होती है । पराद्ध ही सस्कृत-भाषा मे भ्रन्तिम 
सख्या मानी जाती है । ब्रह्मा की आयु का एक पराद्धे व्यतीत हो चुका, दूसरा 
पराद्धं चल रहा है । यही बात हमारे यहाँ सकल्प मे पढी जाती है--न्रह्मणो 
हितीयपराद्धे इवेतवाराहकल्पे वेवस्वतमभ्वन्तरे कलियुगे इत्यादि । यह “श्वेत 
बाराह' कल्प का श्रट्ठाईसवाँ कलियुग है । 


पाश्चात्य विद्वानाँ का वेमत्य 


सृष्टि के आरम्भ कें विषय मे हमारे शास्त्रो का पश्चिमी विद्वानों से बड़ा 
सघर्ष था । उनके धर्मग्रन्थो मे सृष्टि की आयु बहुत कम मानी गई है । 
इसी आधार पर बहुत-से पाश्चात्य विद्वान्‌ हमारी पौराणिक प्रक्रिया का उपहास 
करते थे । किन्तु, अब उन देशो के ही वैज्ञानिको ने अपनी ही मानी हुई 
वैज्ञानिक प्रक्रिया के अनुसार नदियों के वत्तंमान तट-प्रदेशो की बनावट की आ्रायु 
या समुद्रजल मे यह क्षारता कितने दिनो मे आई आदि बातो का अन्वेषण 
किया, तब उनके मुख से यह बात निकलने लगी कि सृष्टि केवल ५ हजार वर्ष 
की ही नही, अपितु लाखो वर्ष पुरानी है । फिर, उनलोगो ने जव भूगोलविद्या 
का आविष्कार किया और भूगर्भ से प्राप्त पदार्थों की आयु को अपनी प्रकिया से 
जाँच करने लगे, तब वे सूष्टि को करोड़ो वर्ष पुरानी मानने लगे । फिर, जब 
रेडियम नाम की धातु का आविष्कार हुआ, तब तो पश्चिम के वैज्ञानिको ने 
स्पष्ट मान लिया कि सृष्टि लाखो, करोडो वर्ष ही पुरानी नही, अपितु अरबो वर्ष 
पुरानी है । किन्तु, भ्रब भी वहाँ के वैज्ञानिक यह निश्चय नही कर पाये कि 
सुष्टि उतने ही वषं पुरानी है, परन्तु भारतीय पुराण अपनी गणना के अनुसार 
निश्चित कर देते हे कि वर्तमान सृष्टि इतने अरब, इतने करोड, इतने लाख, 
इतने हजार, इतने सौ, इतने वर्ष प्राचीन है । भारतीय पुराणशासत्रो की यह 
गणनीय विशेषता है। 
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वंश-परम्परा 


पुराणो में ऋषिवश या राजवश का जो वर्णन प्राप्त होता है, उसका श्रारम्भ 
वैवस्वत मन्वन्तर के आरम्भ से ही होता है । उतने समय में सत्ताईम चतुय गी 
व्यतीत हो चुकी हे थीर अदृठाइसवे चतुर्बु गी के भी तीन युग व्यतीत हो गये हूँ । 
इस अवधि में चोथा कलियुग चल रहा है । इतने लम्बे कात के इतिहास की 
रूपरेखा हमारे यहाँ सुरक्षित है । किन्तु, हमारा दुर्भाग्य हे कि इस बात पर 
"हमारे ही देश के अधिकतर आधुनिक विद्वान्‌ विश्वास नहीं करते । वें युग 
शब्द के भिन्न-भिन्न तथा अनर्गल अर्थ लगाकर समय के सकोच की प्रक्रिया में 
लगे हुए हे । कुछ लोग युग” शब्द को अ्रेंगरेजी के 'पीरियड' गन्द का समानार्थक 
मानते है, जैसे श्राजजल हिन्दी मै 'भारतेन्दु-युग', 'द्विवेदी-युग” इत्यादि व्यवहृत 
होते है । कुछ विद्वान्‌ पुराणों में वर्णित वारह हजार दैव वर्ष की चतुर्युगी 
को ही मानुप वर्ष मानते है । “वगीय साहित्य-परिपद्‌' के श्रीगिरीशचन्द्र वसु ने 
प्रपनी कल्पनाश्रो के आधार पर पुराने ऋषि, राजा श्रादि को बहुत अर्वाचीन 
सिद्ध करने क। प्रयत्न श्रपनी 'पुराणप्रवेश' नामक पुस्तक मे किया है । सृष्टि 
की वश-परम्परा को भर्वाचीन सिद्ध करने के लिए जितना ही अधिक प्रयत्न किया 
गया तथा कल्पनाएँ की गई, पुराणो मे उन कल्पनाओं के विरुद्ध उतने ही 
अधिक प्रमाण मिळे हुँ । इसीलिए, विरोध मे जवतक कोई दृढ और सर्वमान्य 
प्रमाण नही प्राप्त हे! जाता, तबतक हम वैवस्वत ननु से ही श्रपने इतिहास का 
आरम्भ मानने के लिए विवश है । 
आधुनिक विद्वानों का कहना है कि यदि वैवस्वत मनु से राजाओं की वश- 
परम्परा मानी गई है, तो पुराणो में इतने ल्प नाम क्यो आये हे ? नामो की 
सख्या तो हजारो लाखो तक जा सकती थी? इसके अतिरिक्त वे यह भी 
कहते हे कि पुराणो मे प्रत्येक राजा की हजारो वर्षों की आयु लिखी है, जो 
पुराणकर्त्ताश्रो की कोरी कल्पना तथा अविश्वसनीय वात है ! 


उद्राहरणस्वरूप, रामायण मे वर्णित महाराज दशरथ के इस वाक्यको लीजिए-- 
पष्टिवषंसह्राणि जातस्य मम कौशिक । 
- दु खेनोत्पादितश्चायं न रामं नेतुमहेसि ।। 

अर्थात्‌, “हे कौशिक, मैने साठ हजार वर्ष की आयु बिताकर इस वृद्धावस्था 


में वड़ी कठिनता से राम को पाया है 1 श्रत, मे इन्हे देने मे श्रसमर्थ हूँ 1” 
इतना ही नही, “राम” के विषय में भी कहा गया है--- 
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दज्ञवर्षसहताणि दशवर्षशतानि च। 
दामो राज्यमुपासित्वा ब्रह्मलोफ प्रयास्यति ॥ 


प्र्यात्‌, म हजार, दन सी वर्ष राज्य करने के वाद राम ब्रह्मलोक को जायेगे । 
पुराणों में वर्णित उग तरह के नारे वाफ्य अनर्गल हू ।' 
पर, हमारे ये बिहान्‌ इन गर्यौं के रचनाकाल का जान ठीक से नही रखते है 
आर न ही एड चात जानते हे कि शब्दों के अर्थो मे कव और कितना परिवर्तन 
हुआ और हो रहा है। प्राचीन मीमासादर्शेन में वर्ष अब्द का प्रथ दिन आया है। 
उस त्रिषय पर मौर्मानादर्शन मे अनेक विचार हे और वहाँ यह भी कहा गया है 
कि 'पतायुतै पुष्प ' अर्थान्‌, मनूप्य की आयु सौ वर्ष ही श्रुति मे मानी गई है। 
उसके विरुद्ध धिक आयु मनुष्य को नही मानी जा सकती। श्रुति मे ऐसे भी 
वाक्य मिलने है, जिससे पता चलता है कि सी वर्ष से कुछ ऊपर भी मनुष्यो 
का जीवन होता है! किन्तु, ज्यीतिपणास्त मे अ्रधिक-ते-प्रधिक एक सी बीस, या 
एक सौ चौत्रालीन वर्ष की आयु निश्चित की गई है । जहाँ वपं शब्द का भ्रर्थ दिन 
मानने पर झाय बहन अधिक प्रतीत हो, वहाँ एक हजार वर्ष का भर्थ एक वर्ष 
मानना चाहिए । एस प्रकार, दशरथ के साठ हजार वर्पवाले कथन मे साठ हजार 
वर्ष शब्द झा अर्थ होगा--पूरे साठ वर्ष | स्मृति या प्राणो मे सत्ययग, त्रेतायग 
श्रादि में जो चार सौ या तीन सौ वर्ष की मनुष्य की आबु लिखी गई है, 
उसका तात्पर्यं है कि सत्ययुग, त्रेतायुगं मादि का परिमाण कलियुग से चतुर्गण 
या तिगण माना जाता है। इसलिए, कलियुग के सौ वर्ष ही उन यगो के चार 
सौ या तीन सौ कहें जाते हुँ । इससे उन' वाक्यो का श्रुति से विरोध नही समझना 
चाहिए । इसी प्रकार, वहुत-वहुत काल के अन्तर पर होनेवाले राजाग्नो के समय मे 
भी किसी एक ऋषि के ही अस्तित्व का वर्णन पुराणो मे पाया जाता है । उदाहरण 
के लिए, वसिष्ठ और विश्वामित्न के श्रस्तित्व को लिया जा सकता है, जो हरिश्चन्द्र 
और उनके पिता विसंकु आदि राजाओ के समय मे भी उपस्थित हे तथा दशरथ 
और राम के समय मे भी । इसी प्रकार परशुराम, भगवान्‌ राम के समय मे उनसे 
धतुर्भ'ग के कारण विवाद करते देखे जाते है और महाभारत-काल मे भी भीष्म, 
कर्णे आदि को उन्होने विद्या पढाई, ऐसा भी प्राप्त होता है। इसका तात्पर्य है 
कि वसिष्ठ, विश्‍वामित्र श्रादि नाम कुलपारम्परिक नाम का बोधक है। जबतक 
किसी विशेष कारण से--प्रवर आदि की गणना के लिए नाम का परिवत्तंन 
नही होता, तवतक वही नाम चलता रहता था । किन्तु, भगवान्‌ राम के राज्य का 
समय इतना लम्बा किसी प्रकार नही हो सकता, अत समय का सकोच' करना 
आवश्यक होगा । अतः, दस सहन वर्ष का अर्थ है--१०० वर्प और दशशत वर्ष 
का अर्थ है--दस वर्ष । अर्थात्‌, रामने ११० वर्पो तक राज्य करके ब्रह्म-सायृज्य 
प्राप्त किया था । जहाँतक वश-परम्परा मे अत्यल्प नामो की चर्चा है 
उसके सम्बन्ध में कहना है कि पुराणो की वश-परम्परा मे क्रमबद्ध सभी राजाओ 


२२० पुराण-परिश्ञोलन 


के नाम नही दिये गये है, अपितु जिस वण मे जो श्रत्मन्त प्रधान राजा हुए, उनके 
ही नाम पुराणो में वणित ह। श्रनेक वर्णनःप्रसग में पुत्त शब्द का अर्थ उनका 
वशज है । उदाहरण के लिए, 'राम' के लिए 'रघुनन्दन' शब्द का व्यवहार 
प्रानुवशिक है, न कि रघु का पुत्र । इस वात की पुष्दि निम्नलिखित वाकय से भी 
होती है-- 


श्रपत्यं पितुरेच स्यात्तत्तः प्राचासपीति च । 


अर्थात्‌, 'पिता का तो अपत्य होता ही है, उसके पूर्वपुरुषों का भी वहू श्रपत्य 
कहा जाता है ।' इसके श्रतिरिक्त, श्रीमद भागवत मे परीक्षित के द्वारा राजाश्रों 
के वश पूछने पर श्रीशूकदेवजी का उत्तर-- 


श्रूयतां मानवो वंश. प्राचुर्येण परन्तप । 
न शक्यते विस्तरतो वक्तु वर्धदातेरपि ॥ 
( भाग०, स्कन्ध ९, श्र० १, इलो० ७ ) 


श्र्थात्‌, ‘वैवस्वत मनु का मै प्रधान इप से वंश सुनाता हू । इसका विस्तार 
तो सँकडो वर्षों मं भी नही किया जा सकता ।' इससे सिद्ध है कि वंश कै 
नाम बहुत श्रधिक है । 'लिंगपुराण' तथा 'वायुपुराण' ( उत्त०, श्र० २६, इलो० 
२१२) में भी राजाओं के वंग-कीत्तंन के अन्त में लिखा गया है-= 


एते इक्वाकुदायादा राजानः प्रायशः स्मृताः । 
बंद प्रधाना एतस्मिन्‌ प्रावान्येन प्रकीत्तिंताः 11 


अर्थात्‌, 'इक्वाकुन्वंश के प्राय. प्रधान-प्रधान राजाओ के ही नाम कहे गये है ।” 
यही कारण है कि जिनका विवाह आदि सम्बन्ध पुराणो म॑ लिखा है, उनकी 
पोढियो से बहुत भेद पड़ता है । उदाहरण के तौर पर, इक्ष्वाकु के तीन पुत्र 
विकुक्षि, निमिं और दण्डक कहे गये है । उनमें विकुक्षि के वंश में प्रायः 
५५ पुरुषों के अनन्तर राम का श्रवतार वर्णित है और निमि के वंश मे प्रायः 
इक्कीस पीढी के नन्तर ही सीता के पिता सीरध्वज जनक का नाम आता है 1 
इस तरह दोनो को पीढियो मे लगभग यह १,००० वर्ष का अन्तर असम्भवन्सा 
लगता है । इससे स्पप्टत. दोनो वश के प्रधान-प्रधान राजाओं के ही नाम 
पुराणो मं गिनायें गये हैं। अतः, जिस राजवश में प्रधान और प्रतापी राजा 
अधिक हुए, उम वंश के अधिक नाम था गये हे और जिस वश मे प्रधान राजा 
न्यून हुए, वहाँ न्यून ही नाम गिनाये गये 1 राजाओं के वंश-वर्णन में ऐसा भी 
भेद देखा जाता है, कि किसी एक पुराण में एक बंश के राजाभ्रो के जो नाम 
मिलते है, वे दुसरे पुराणों म॑ नही मिलते । इसका कारण यह है कि जिस 
मुराणकार की दृष्टि में जो राजा प्रतापवानू और उल्लेखनीय माने यये हैँ; 


चंश-परम्परा २२१ 


उन्हीं के नाम उस पुराणकार ने गिनाये । कुछ पुराणकारो ने तो संक्षिप्तीकरण 
के विचार से भी ऐसा किया है । पुराणो मे वंश आदि के वक्ता पृथक्‌-पुथक्‌ 
ऋषि आदि हे, जो पुराणवाचको को स्पष्ठ ही प्रतीत हो जाता है । इस प्रकार, 
यह सिद्ध है कि पुराणों की पीढियो में प्रधान-प्रधान राजाओं के ही नाम गिनाये 
गये हूं और भेद भी मिल जाते हे । राजवंशो के नाम बहुत पुराणकारों ने 
लोकशुति के आधार पर भी लिखा है, जिस लोकश्रूति में सम्पूर्ण राजवश के 
प्रत्येक राजा का नाम आना असम्भव था । लोकश्षुति तो प्रधान और अवतारी 
पुरुपों का ही मरण रखती है, श्रन्य लोगो को छाँटकर किनारे कर देती है । 

किन्तु वशानुगत यदि सभी राजाग्रों के नाम और समय उपलब्ध हो जाते, तो 
ठीक-डीक काल-गणना का भ्राघार प्राप्त हो जाता । परन्तु, ऐसा नही है; श्रतः 
पुराणो में काल-गणना का जो विस्तार वैज्ञानिक रीति से किया गया है, उसे 
ते मानकर अपनी प्रज्ञा से उसका सकोच करना उपयुक्त नदी है । 


सूर्यवंश 


संक्षिप्त रूप से काल के निरुपण और भ्रनूपपत्तियो कै समाधान के निमित्त कुछ 
श्रन्थ बातो के साथ राजवंशो का विवेचन आरम्भ किया जाता है । ऋषियों के 
वर्णन का क्रम पुराणों में प्रायः नही मिलता । किसी-किसी पुराण में ऋषियों 
के वश का कुछ अ्रण कहा गया है; पर राजवशो की तरह ऋषि-वशानुगत क्रम 
नही मिलता । इन पुराणो में भारतीय राजाश्रो के तीन वश माने गये है-- 
नूर्यवश, चन्द्रवश तथा अग्निवश । घ्न तीन दीप्त पदार्थो के नाम पर क्षतिय- 
वश की कल्पना का रहस्य यह है कि सृष्टि मे तेज तीन प्रकार का ही 
प्रसिद्ध है-सूर्य का प्रखर तेज, चन्द्र का शीतल तेज और अग्नि का अल्प स्थान में 
ष्याप्त दाहक तेज । इनमे भी मुख्य खूप से सूर्य ही तेज का धन है । 
चन्द्रमा का तेज केवल प्रकाण-रुप है, उष्णता उसमें नही है । वह प्रकाश भी 
सूर्य से ही प्राप्त है । श्रग्नि में भी तेज सूर्य के सम्बन्ध से ही प्राप्त होता है । 
विष्णुपुराण का कहना है कि सूर्य जव अस्ताचल को जाता है, तव श्रपना तेज 
श्रग्नि में भ्रर्पित कर जाता है । इसी लिए अग्नि की ज्वाला रात्रि में दूर से 
दिखाई देती है? श्रीर दिन में जव सूर्य अग्नि से अपना तेज ले लेता है, तब 
श्रर्नि का केवल धूम ही दिखाई देता है, दूर से ज्वाला नही टीख पडती । यही 
कारण है कि पुराणों में सूर्यवश ही मुख्य माना गया है । चन्द्रवश श्रौर 
श्रग्निवंश को उसी के शाखा-रूप में प्रतिपादित किया गया है। इनमें भी 
अस्निवश का वर्णन पुराणों में अल्प मात्रा में ही प्राप्त होता है । महाभारत- 
युद्ध के अनन्तर ही चौहान आदि अग्निवंशियो का श्रभाव इतिहास में दीख 
पडता है 1 मद्दाभारत-युद्ध तक सूर्यवंश श्रीर चन्द्रवंश का ही विस्तार मिलता है। 


प्राण-प्रक्रिय के साथ मनुष्यचरित का सांकर्य 


पुराणों की यह प्रक्रिया हैं कि प्राण अथवा प्राणजन्य पिण्डो के साथ ही 
मनुष्यचरित को मिला दिया जाता है। पुराणो में प्राण या प्राणजनित 
पिण्डो का विवरण प्रायः ब्राह्मण-ग्रन्यो के ही आधार पर है । सूर्यवश के 
श्रारम्भ में भी उसी प्रक्रिया का अवलम्बन किया गया है । उनमें तेज के पिण्डरूप 
सूर्ये और सोमघन-ल्प चन्द्रमा को उत्पत्ति का विवरण ग्रन्थ के दुसरे खण्ड में, 
प॒चलोक रूप पिण्डो की उत्पत्ति के प्रकरण में, लिखा जा चुका हैं । 
२ अमा विवस्वतो रात्रावस्वं गच्छति भास्करे । 

विशत्यग्निमतो रात्री वदिदूराकाराते ॥--विष्णुपु०, २०२४ | 


सुयंवश २२३ 
सूर्य 'की पाँच परिनयाँ 
सूर्यं की पाँच पत्नियों का वर्णन पुराणो मे मिलता है--प्रभा, सज्ञा, 
रात्रि (राजी), वडवा और छाया । इनमें अपनी पुत्री सज्ञा को त्वप्टा न सूर्यं को 
प्रदान किया था । उसके वैवस्वत मनु, यम और यमुना नाम की तीन सन्ताने 
उत्पन्न हुई । सजा अपने पति सूर्यं का तेज सहन नही कर सकती थी, श्रत., 
सपने को अन्तर्हित" कर देने का विचार करने लगी । उसने भ्रपने ही रूप की 
छाया नाम की एक स्वी को उत्पन्न किया और उसे अपने स्थात पर रखकर 
रवय वडवा वनकर सुमेर-प्रान्त मे चली गई । जाते समय उसने छाया से 
कहा कि इस रहस्य को सूर्य से प्रकट मत करना । छाया ने कहा---'सूर्य जब- 
सेदः मेरा केश पकड़कर न पूछेगे, तवतक मे नही कहुंगी ।' बहुत काल तक 
इस रहस्य का भेद नही खुल सका और सूर्य छाया को 'सज्ञा' ही समझते 
रहे । रूप-गुण और व्यवहार मे छाया सज्ञा के समान थी ही, अत. 'सवर्णा' 
नाम से भी अभिहित हुई । छाया के साचणिं मनु, शनैश्चर, ताप्ती नदी और 
विण्टि नाम की चार सन्ताने उत्पन्न हुई । कुछ समय बीतने पर छाया श्रपनी 
सन्तानो से अधिक प्रेम करने लगी और अपनी सपत्नी की सन्तानो का तिरस्कार 
करने लगी । इस विपमता को वैवस्वत भनु सहन नही कर सके और सूर्य से 
शिकायत की कि माँ छाया, हममे श्रौर शनेश्चर आदि मे भेद का व्यवहार 
करती है ।' तत्पश्चात्‌ सूर्यं ने अपनी पत्नी छाया से इसका कारण पूछा । 
छाया की ओर से जव यथार्थं उत्तर नही मिल सका, सब सूर्य ने क्रोध में 
आकर उसके माथे का वाल पकड लिया और डाँटते हुए टीक-ठीक बात बतलाने के 
लिए छाया को वाध्य किया । छाया ने अपनी पुर्वप्रतिज्ञा के अनुसार सज्ञा- 
वाली वात का रहस्य प्रकट कर दिया और कहा कि '्रापकी वास्तविक पत्नी 
सज्ञा अपने स्थान मे मुझे रखकर स्वय वडवा रूप धारण कर चली गई है ।' 
इस रहस्य को जानकर सूर्य ने अदव का रूप धारण किया और सज्ञा को 
ढेढने निकलने पड़े । ढँढने के क्रम मे सजा सुमेरु-प्रान्त मे मिली और सूर्य ने 
अपने अश्वरुप से ही उसके साथ समागम किया । इस समागम के फलस्वरूप 
वडवानरूपधारी सञ्ञा से 'नासत्य' और 'दस्र नाम की दो सन्ताने उत्पन्न हुई, 
जो 'श्रश्टिवनी' मे उत्पन्न होने के कारण अश्विनीकुमार' नाम से ही देवताओं की 
गणना मे प्रसिद्ध है । फिर, त्वप्टा ने सूर्य को अपने सान पर चढाकर इनका 
बेडौल रूप हटा दिया और सुन्दर-शुद्ध रूप बना दिया । तत्पश्चात्‌, पुनः सज्ञा 
सूर्य के पास आ गई इत्यादि ।१ 
इन विषयो का प्रतीकात्मक आशय यह है कि सूर्यमण्डल के चारो ओर 
प्रभा व्याप्त होती है, और सर्वदा सयं के साथ रहती है। अतः, उसे सूर्य की पत्नी 
१ वायुपुराण, उत्तराद्ध) अध्या० २२; मत्स्यपुराण अध्या ११ और पव्सपुराण, सष्टिखण्ड, 
अध्या० ८, श्लो० २५ से ७५ तक ! 


क 
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आर सहचारिणी कहा गया है । उस प्रभा से ही प्रातःकाल होता है, इसीलिए 
'प्रभात' को प्रभा का पुत्र बताया गया । सूर्य के ग्रस्ताचल चले जाने पर ही 
रात्रि होती है, जिसका सम्बन्ध सूर्य से होता है; श्रतः रात्रि को सूर्यपलियो मे गिना 
गया । सूर्य का जब प्रकाश फेलता है, तब छप्पर या खिडकी भश्रादि के छोटे- 
छोटे छेदो में रेणुकण उडते हुए दीखते हे । वही 'सुरेणु' नाम से अभिहित है श्रौर 
सभी प्राणियो मे सज्ञा, भ्रर्थात्‌ चेष्टा सूर्य से ही प्राण प्राप्त करती दीख पठती है । 
इसीलिए, श्रुति का कथन है--प्राग* प्रजानामुदयत्येष सूर्य", अर्थात्‌ सूर्यपिण्ड 
ही सारी सृष्टि मे प्राण-रूप से उदित है । इसीलिए, सञ्ञा सूर्य की सहचारिणी है, 
जिसे पुराणो में सूर्य की पत्नी कहा गया है । त्वष्टा सभी प्राणरूप देवताश्रो के 
भिन्न-भिन्न स्वरूपो के सगठन का कारण वनता है । 'विशकलित', श्रर्थात्‌ 
प्रकीर्णं भाव से बिखरे हुए सभी प्राण त्वष्टा-रूप प्राणशक्ति से ही सगठित होकर 
अपना रूप ग्रहण करते है । यही कारण है कि त्वप्ठा भी प्राणियो की चेष्टा 
सज्ञा' में कारण बनता है, श्रतः संज्ञा को त्वग्टा की पुत्री भी वतलाया गया है । 
पृथ्वी पर सीधे आनेवाले सूर्य के प्रकाश का ही 'सज्ञा' या प्रभा नाम 
शास्त्रो मे कहा गया है । जो प्रकाश किसी भित्ति आदि से रुककर तिरछे 
होकर भ्राता है, वह 'छाया' या 'सवर्णा' नाम से श्रभिहित है । स्मरण 
रहे कि जहाँ हम छाया देखते है, वहाँ भी सूर्य का प्रकाश अवश्य है । वहाँ 
सूर्यं की किरणे भित्ति श्रादि से प्रतिहत होकर आती है, सीधी नही श्राती । 
श्रतः इसका नाम 'छाया' या 'सवर्णा' रखा गया । सूर्य का तेज सहन न करने के 
कारण 'सज्ञा' अपने स्थान मे 'छाया' या 'सवर्णा' को रखकर चली गई, सज्ञा से 
पहले वेवस्वत मनु उत्पन्न हुआ, एव 'सवर्णा' या 'छाया' से सावर्णि' मनु का 
जन्म हुश्रा--इत्यादि वातो का यही आशय है कि सीधी किरणो से जो अद्धन्द्र 
बनता है, वह “वैवस्वत मनु' और प्रतिहत किरणो से वननेवाला अद्धन्द् 
सावर्णिं मन्‌’ कहा जाता है । मनु की उत्पत्ति का वैज्ञानिक विवरण, इस 
पुस्तक के द्वितीय खण्ड में, मण्डलो की उत्पत्ति के प्रसग में, किया जा चुका है। 
'सज्ञा' और 'सवर्णा' से 'यमुना' और 'ताप्ती' नाम की दो नदियों की उत्पत्ति 
का रहस्य हमने अन्यत्त लिखा है। यम की उत्पत्ति सूर्य से हुई है, इसका 
तात्पर्यं यह हैँ कि सूर्यमण्डल से ही प्राप्त होनेवाली सभी प्राणियों की श्राय 
ज्ब किसी शक्ति से विच्छिन्न होकर टूट जाती है, तब प्राणियो की मृत्यु हो 
जाती है । सूर्य और उससे उत्पन्न होनेवाली आयु को परस्पर विच्छिन्न 
करनेवाली शक्ति का नाम ही यम! है 1 वह यम-खूप शक्ति भी कही 
बाहर से नही आती, अपितु सूयं से ही उत्पन्न होती है । इसका थोड़ा विवरण 
हमने 'भृगु' श्रौर “अगिरा'वाळे प्रकरण मे दिया है । 'सवर्णा' से उत्पन्न 
शनैदचर को भी सूर्य का पुत्र वताया गया है, जिसका तात्पर्य है कि “शनि” 
नामक तारा सूर्य से इतनी दूरी पर है कि वहाँ सूर्य की किरणे सीधी पहुंच ही 
नही पाती, कुछ वक्र होकर ही वहाँ पहुँचती है, इसीलिए उसे 'सवर्णा' या 'छाया' से 
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उत्पन्न बतलाया गया है । शनि इतना बड़ा है कि अनेक सूर्य उसमे प्रवेश कर 
सकते हे । वह भी इस ब्रह्माण्ड की परिधि पर है, इस कारण सूर्य का पुत्र 
कहा गया है । जितने भी तत्त्व ब्रह्माण्ड-परिधि पर हूँ, सभी तत्त्व इस सूर्य से 
उत्पन्न माने ,जाते हे । सूर्य का जो प्रकाश सुमेरु की परिधि मे जाता है, वही 
प्राणरूप अश्व” कहा जाता है । 'सज्ञा” जव वडवा-रूप से सुमेरु-प्रान्त मे चली 
गई, तब सूर्य भी भब्व वनकर सुमेरु-प्रदेश में पहुंचा और वहाँ अण्व और 
ग्रश्विनी (वडवा) का सयोग हुआ, जिससे अश्विनीकुमारो की उत्पत्ति हुई। सुमेरु 
पृथ्वी की परिधि है, अर्थात्‌ प्रान्त भाग है । वहाँ सूर्य-किरणो की अन्यथा ही स्थिति 
हो जाती है । वहाँ अश्विनी नक्षत्र की आभा के साथ सूर्य की किरणों का अदभुत 
समागम होता है, जिससे वहाँ का वातावरण अन्य स्थानो से भिन्न हो जाता हे । 


श्श्वाई 

पूर्वेवणिंत सूर्यवशी वेवस्वत मनु से ही इक्ष्वाकु की उत्पत्ति पुराणों में कही 
गई है । प्रत्येक मन्वन्तर मे ब्रह्मा से मनु के उत्पन्न होने की कथा का वर्णन 
श्राता है और मनु को ही सभी प्राणियों का स्रष्टा माना जाता है । यही 
पुराणो की प्रक्रिया है । पुराणो की प्रक्रिया मे सूर्य को ही नब्रह्मालप माना 
गया है और उनसे वैवस्वत मनु की उत्पत्ति कही गई है । एक दिशा में जाने- 
वाले प्राणो के प्रवाह को मनु कहते हुँ । इसी कारण सभी प्राणी वृत्ताकार 
न बनकर लम्बें होते है और उनकी आकृति के एक भाग मे ही शक्तिप्रधान 
रूप से रहती है, जिसकी चर्चा पहले भी की गई है । 

पुराणो मे लिखा है कि मनु ने अपनी छोक से इक्ष्वाकु की उत्पत्ति की । इसका 
भी तात्पर्यं मनु की प्राणरूपता से ही है । हमने पूर्व ही 'वराह' के प्रकरण मे 
लिखा है कि विचार करते हुए ब्रह्म की नाक से एक छोटा-सा जन्तु निकला 
और वही बढकर वराह के रूप मे परिणत हो गया । वही प्रक्रिया यहाँ भी 
समझनी चाहिए । प्राण का व्यापार मुख्य रूप से नाक से हुआ करता है और 
मन ग्रद्धन्द्र प्राण है, अतः उसकी भी सृष्टि नाक से ही वतलाई गई है । यही 
प्राणल्प देवताश्रो के चरित्र की संगति मनुप्य-प्राणियो से पुराणो मे मिला दी 
जाती है । इन सबका तात्पर्य यही है कि सूर्यवंश मे मनुष्य-रूप राजाओ का 
प्रारम्भ इक्ष्वाकु से ही होता है । यदि इनके पिता आदि का मनुष्य-रूप में 
वर्णन अपेक्षित हो, तो यही कहना होगा कि 'सूर्य' या “आदित्य” नाम का कोई 
पुरुष-विशेष भी था और उससे “मनु” नाम का कोई पुत्र उत्पन्न हुआ । उसीसे 
इक्ष्वाकु का जन्म हुआ । इसी इक्वाकु से उत्पन्न सूर्येवश के प्रधान राजाग्रों का 
वर्णन विस्तार से पुराणो मे है और जिन राजाओ के कुछ अद्भुत कर्म है या 
जिनके कार्यो का विज्ञान से भी सम्बन्ध जोडा गया है, उनके चरित्रो का भी 
विवरण विशेष रूप से पुराणो मे है । 
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चन्द्रवंश 


हमने पूर्व में ही लिख। है कि चन्द्रवश भी सूर्यवंश से ही प्रादुर्भूत हुआ । 


उस ध्रसग में कहा गया है कि सबसे पूर्व मनु से 'सुद्युम्न' नाम का पुत्र उत्पन्न 
हुआ था । पुराणो मे वर्णन आता है कि जब 'वैवस्वत मन्‌” पुत्न-प्राध्ति की 
कामना से यज्ञ करने लगे, तब यज्ञ के होता से मनु की स्त्री ने गृग्त रूप से 
निवेदन किया कि इस विधि से यश करो कि कन्या उत्पन्न हो 1 स्त्रियों का 
स्नेह क याग्रो पर ही श्रधिक होता है, इसलिए मै कन्या ही चाहती हु । इस 
कथन से यज्ञ के होता ने मित्न और वरण की ऐसी श्राहुतियाँ दी कि जिनके 
प्रभाव से मनु को पुत्री ही उत्पन्न हुई । जव मन्‌ ने प्रधान पुरोहित से 
पूछा कि ऐसा व्यतिक्रम क्यो हुआ, तव उसने ध्यान से देखकर तथ्य को जान 
लिया और कहा कि तुम्हारी स्त्री के कथन से होता ने व्यतिक्रम कर दिया । 
श्रव मै पुन. ऐसा उपाय करता हूँ कि यह कन्या पत्ररूप मे परिणत हो जाय । 
तत्पश्चात्‌ पुरोहित वसिष्ठ की विशिष्ट कृपा से वह कन्या पुत्ररूप मे परिणत 
हो गई और उसका नाम 'सुद्युम्न' रखा गया । फिर, वही सुद्युम्न महादेवजी द्वारा 
अभिशप्त वन में चले जाने के कारण पुनः स्त्री हो गया । उसी स्त्रीरूप सुद्युम्न के 
साथ जव चन्द्रमा के पुत्र वुध का समागम हुआ, तव उसमे 'पुरूरवा” नाम का 
पुत्न उत्पन्न हुआ । वही पुरूरवा चन्द्रवंश के राजाओ मे सर्वप्रथम प्रधान और 
विख्यात पुरुष हुआ । इन सव विषयो का वैज्ञानिक विवेचन चन्द्रवश के ही 
प्रसग में आगे किया जायगा । 


धुल्दुमार 


इक्वाकु के वश में एक धुन्धुमार नाम का राजा हुआ, जिसका नाम पहले 
कुबलाइव' था । कुवलाइव ने 'घुन्धू' का वध किया, जिससे उसका नाम 'धुन्धुमार' 
पडा । 'वायूपुराण' मे इसकी कथा हुँ कि इसके पिता वृहदशव जव राज्यभार सौप- 
कर तपस्यार्थं वन में जा रहे थे, तव उनके पास उत्तक ऋषि आये और उन्होने 
कहा कि मुके एक दैत्य सता रहा है । मेरी रक्षा का उपाय करके प्राप वन में 
जाइए । राजा ने मुनिसे जव पूछा कि वह दैत्य कोन है, तब उत्तक ऋषि ने 
कहा कि समुद्र-तट पर मेरा आश्रम हे । वहाँ 'मरुधन्व' नाम का देश है, 
जहाँ वालू-मिट्टी का एक ढेर समुद्र-जल के अन्तर्गत हो गया है । उस वालुका के 
ढेर में छिपा हुआ एक धुन्धु नाम का असुर रहता है 1 उसका बहुत बड़ा 
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शरीर है । वह देवताओं से नही मारा जा सकता । वह प्रत्येक संवत्सर के अन्त 
में अपना श्वास छोडता हैं, और उसके श्वास से समुद्र-तट की धूलि उडकर 
सूर्य को आच्छादित कर देती है, जिससे वहाँ भूकम्प-सी प्रतीत होती है। हमारे 
आश्रम उससे विध्वस्त हो जाते है । आप उसका नाश कीजिए । 'वृहदरच? ने उत्तर 
दिया कि में तो तपस्या के लिए श्रव वन मे प्रस्थान कर रहा हूँ। मेरा पुत्र 
कुवलाइव अपने इक्कीस हजार पुत्रो-सहित वहाँ जाकर आपकी सहायता करेगा 
झौर वही 'धुन्धुमार' कहलायगा। विष्णु भगवान्‌ से बल प्राप्त कर कुवलाइव 
उत्तंक के साथ, अपने इक्कीस हजार पुत्रों को लेकर उस धुन्धु को मारने समुद्र- 
तट पर पहुँचा। वहाँ उसके पुत्नों ने तट की वालुका को खोद डाला । अपने स्थान 
को नष्ट होते देख धुन्धु अपने मुख से अग्नि की ज्वाला निकालने लगा। अग्नि 
की ज्वाला जल की धारा की तरह बड़े वेग से प्रवाहित हुई, जिससे कुवलाइव 
के सभी पुत्न नष्ट हो गये । केवल तीन बचे । घब कुवलाश्व ने भ्रपने योगबल से 
जल उत्पन्न किया आर धुन्धु के मुख की अग्नि को शान्त कर दिया.। तत्पश्चात्‌ 
जल के भीतर छिपे उस धुन्धु को मारकर उत्तक को दिखा दिया। उत्तक ने 
उसे कई वरदान दिये और उसके पृत्नो को भी सद्गति दिलाने के लिए अपने तपोबल 
से प्रयत्न किया । 


उपयुक्त कथा का वैज्ञानिक तात्पर्य यह है कि समुद्र के किनारे बालुका-राशि 
के एकत्र हो जाने से मारवाड देश बना है। इस बात को आधुनिक भूतत्त्ववेत्ताझों ने 
भी मान लिया है । उस युग मे समुद्रतटीय उस बालुका-राशि से ऐसा तूफान 
उठता था कि आसपास के स्थान बरबाद हो जाया करते थे । कुवलाइव राजा ने 
उस वालुका-समूह को साफ कर दिया श्रौर उस प्रदेश को निवास के योग्य 
बनाया । प्रबल वायु के द्वारा उठे हुए बालुका के तूफान को असुर कहा गया है, 
क्योंकि समुद्रतटीय स्थानो को वह नप्ठ कर रहा था। कुवलाश्व ने अपने योग, 
अर्थात युक्तिबल से जलधारा बरसाकर अग्निस्वरूप वायुवेग के उपद्रव को शान्त 
किया । वह वायु का तूफान ही धुन्धु नाम से प्रसिद्ध था । उसे नष्ट करने के 
कारण कुवलाश्व का नाम 'धुन्धुमार' पडा । उसने समुद्र से रत्नो के रूप मे बहुत-सा 
धनः प्राप्त किया, जिस धन को पुराणो ने उत्तक का दिया हुआ कहा है 1! 
कुवलाश्व के इक्कीस सहस्र पुत्र जो बताये गये है, वहाँ सहल्न शब्द बहुत्व का 
वाचक है। सम्भवत २१ पुत्र इसके रहे होगे । उनमे १८ उस तूफान के वेग से 
नष्ठ हो गये और तीन बच गये ।* ये ही पुत्र मारवाड का राज्य चलाने लगे। 
यह एक महत्त्व का ऐतिहासिक विषय है कि मारवाड-भूमि बसाने का कार्य किसने 
झारम्भ किया । इसका पूरा पता इस कहानी से लग जाता है। उस युग 
में भी हमारे भारत में ऐसा विज्ञान था, इस कथा से यह भी स्पष्ट हो जाता है। 


१, अदाततस्याक्षय वित्त शन्रुसिश्चाप्यभृष्यताम | --बायु० ०, उत्त०, अध्याय २६, श्लोक ५६ | 
२ तस्य पुत्रास्त्रय' शिष्टा. |--बाधु०, तत्रे, रलो० ६१ । 


२२८ वुराणन्परिशीलन 
मान्धाता 


इसी कुल में भ्रागे चलकर सबसे बडा चक्रवर्ती राजा “मान्धाता” हुश्रा । उसका 
चरित्न “श्रीमद्भागवत के नवम स्कन्ध मे तथा 'विष्णुपुराण' ळे चनुर्थ ग्रथ के द्वितीय 
श्रध्याय में वणित है । उसका पिता यूवनाण्व एक प्रतापी राजा था, किन्तु पुत्न न 
होने के कारण दु.खित होकर वह वन मे चला गया और ऋषियो के श्राश्रम मे 
रहने लगा । युवनाश्व की ऐसी अवस्था जानकर ऋषियों ने उसपर दया की 
श्रौर उसे पुत्र उत्पन्न हो, इसके लिए उन्होने इन्द्र देवता का यज्ञ आरम्भ किया । 
उस यज्ञ में जल को अभिमन्त्रित कर उसकी स्त्री को पिलाने के लिए एक कलश 
में रख दिया गया । कलश को यथास्थान पर रखकर ऋषि लोग सो गये । 
युवनाइव को रात्रि में जोरो की प्यास लगी । तृपा ने व्याकुल हो वह उठा 
और जल ढूंढने के लिए यज्ञ-मण्डप मे गया । वहाँ सोते हुए ऋषियो को जगाना 
उसने उचित नही समझा तथा जल का कलश सामने देखकर उसके जल को 
श्रपने-आप पी गया । श्रभिमन्त्ित जल का रहस्य उसे विदित नही था। प्रात 
काल जव ऋषि उठे श्रौर कलश में श्रभिमन्वित जल को उन्होने नही देखा, 
तव पूछताछ करने लगे कि वह मन्तरपूत जल कहाँ गया । युवनाइव ने 
वतलाया कि अत्यन्त तृपा के कारण उसे मेने पी लिया है । ऋषियों ने भगवान्‌ 
की ऐसी ही इच्छा समझकर सन्तोप किया और उस जल के प्रभाव से राजा की 
कुक्षि में ही वालक उत्पन्न होकर बढने लगा । इतने समय तक यह राजा 
ऋपियो के श्राश्रम में ही रहा । गर्भ के पूरा होने पर ऋषियों ने ही युवनाञ्व 
की कुक्षि को चीरकर पुत्न निकाला । कुक्षि को इस प्रकार चीरा गया कि युवनाश्व 
रजा भी जीवित रहा । उत्पन्न होने पर बालक जव रोने लगा, तव ऋषि 
परस्पर चर्चा करने लगे कि--श्रयं कुमार. कि धास्यति ? अर्थात्‌, यह वालक 
किसका दध पीयेगा । वहाँ यज्ञ द्वारा आराधित देवराज इन्द्र ने प्रकट होकर 
उत्तर दिया कि यह वालक मेरा दुग्धपान करेगा--श्रयं मां धाता । यह कहकर 
इन्द्र ने म्रपनी श्रेगूली वालक के मुख मे दे दी, जिसे चूसकर वालक तृप्त होने लगा । 
इन्द्र ने “मा धाता. ऐसा कहा था, इसी कारण उस वालक का नाम भी 
“मान्धाता' हो गया । बड़ा होने पर वह बडा प्रतापी राजा हुआ । राज्य के 
चोर श्रौर डाकू उससे इतन। त्रस्त रहते थे कि 'मान्धाता' का दूसरा नाम सदस्य! 
भी पड गया । यह ऐसा प्रतापी राजा हुआ कि इसके विषय मे यह पद्य 
लोकोक्ति-सा हो गया-- 


यावत्सुर्यं उदयते यावच्च प्रतितिष्ठति । 
सर्वे तद्यौवनाइवस्य मान्धातु. क्षेत्रमुच्यते ।। 


अर्थात्‌, “जहाँ से सूर्यं का उदय होता है और जहाँ भ्रस्त होता है, इतना 
प्रदेश युवनाइव के पुत्र मान्धाता का क्षेत्र कहा जाता है 1 


कै 
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इस कथा में पुरुष के उदर से पुत्रोत्पत्ति भी एक विलक्षण बात है, जिसका 
समर्थन किसी युक्ति या तकं के द्वारा नही किया जा सकता । यह बात 
यज्ञ-प्रक्रिया की वैज्ञानिकता के प्रकाश मे ही सिद्ध हो सकती है । आज भी 
यद्यपि गर्भवती स्तियो के उदर से मानवेतर प्राणियो की उत्पत्ति की घटनाएँ 
यदा-कदा अपवाद-स्वरूप सुनने मे आती है, परन्तु पुरुष के उदर में गर्भ होना 
असम्भव लगता हे । पुराणो के उत्तर सन्दर्भ मे लिखा है कि वह उदरस्थ 
वालक कुक्षि का विदारण करके बाहर निकल भ्राया-- 
तत काल उपावृत्त कुक्षि निर्भिद्य दक्षिणम्‌ । 
युवनाइचस्य तनयश्चक्रपर्ती जजान हु ॥ 
(श्रीमद्भागवत, ६।६।३०) 
परन्तु, इसका तात्पर्य श्चागे की श्राधी पक्ति मे सकेत रूप से स्पष्ट किया 
गया है-- 
न समार पिता तस्य दिप्रदवप्रस!दतः । 
अर्थात्‌, 'विप्रों तथा देवो के प्रताप से उसका पिता मरा नही ।' इसका 
श्रभिप्राय यही है कि वे ऋषिगण शल्य-चिकित्सा मे निष्णात थे और श्राज जिस 
प्रकार झॉपरेशन के द्वारा सन्तानोत्पत्ति का प्रयोग चल पड़ा है, वैसे ही कही- 
कही ऐसा प्रयोग प्राचीन काल मे भी होता था । आज से ढाई हजार , वर्ष 
पूर्वं भगवान्‌ बुद्ध के समय मे 'जीवक' वैद्य की कथा तो सभी जानते है, जिसने 
ऐसे कई श्रॉपरेशन किये थे, जिससे प्रमाणित है कि इस तरह के भ्रॉपरेशन' 
की प्रथा भारत मे बहुत प्राचीन काल से प्रचलित थी । 
मान्धाता का ही पुत्र भ्रम्बरीष हुआ, जो भक्ति-मागं मे अत्यन्त प्रसिद्ध हुआ। 
मान्धाता ने बहुत-से यज्ञ किये और ब्राह्मणो को इन यज्ञो मे बहुत दक्षिणा दी । 
इसके तीन पुत्र श्रौर पचास कन्याऐं थी । वे पचासो सौभरी ऋषि” को 
ब्पाही गई । 


सौमरी ऋषि 


मान्धाता के कथा-प्रसग मे 'सौभरी ऋषि' का भी बहुत ही रोचक चरित्र 
मिलता है । सौभरी ऋषि अपने योगबल से किसी जलाशय के भीतर 
बैठकर बहुत काल तक तप करते रहे । एक बार उन्होने एक मत्स्य को अपनी 
स्त्री ग्रौर बाल-वच्चो के साथ विनोद करते हुए देखा । इस दृश्य से उनका 
मन चचल हो उठा और उनके मन मे वासना उत्पन्न हुई कि हम भी गृहस्थ 
बनकर इसी प्रकार अपने कुटुम्ब के साथ विनोद करे । ऋषि ने जल से 
निकल मान्धाता के समीप जाकर प्रार्थना की कि आप अपनी कव्याग्रो मे से 
एक कन्या मुझे दे दीजिए । राजा ने देखा कि ऋषि वृद्ध हो चुके हे, मुख पर 
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झूरियाँ पडी हुई है, केश श्वेत हो चुके है, इनको देकर में किस लडकी का 
अपने ही हाथ से नाश करें । उस तपस्वी ऋषि से निषेध भी नही किया जा 
सकता था; क्योंकि कुछ अनिष्ट हो जाने का भय था । राजा ने वहानेवाजो के लिए 
सौभरी ऋषि से कहा कि हमारे यहाँ राजाग्रो में तो स्वयवर की प्रथा है, 
श्रत” आप मेरी कन्याओ के समीप जाइए और जो कन्या श्रापको वर लेगी, 
उसे में आपको दे दूंगा । ऋषि राजा का श्रभिप्राय समझ गये कि यह मुझे 
बूढा समझकर अपनी कन्या नही देना चाहता है । सौभरी ऋषि ने तपोबल से 
अपना रूप ऐसा सुन्दर श्रौर सुरम्य बनाया कि जब वे अपने रूप को लेकर कन्याग्रो 
के समीप गये, तव सब कन्याएं उन्हें देखकर मोहित हो गई और सभी ने उन्हें 
वर लिया । श्रन्तत , राजा ने सभी कन्याग्रो का विवाह ऋषि से कर दिया। 
श्रपने गाहंस्थ्य जीवन में ऋषि धन-धान्य और कुटुम्ब के साथ बहुत सुखी रहे 
और उन्होने गृहस्थी मे बहुत काल विताया । किन्तु, वाद में अपने को तपोश्रप्ट 
समझकर उन्हें बहुत पश्चात्ताप भी हुआ और पुनः अपनी पत्नियों के साथ वे 
वन में चळे गये । तपस्या मे रत रहकर वे पुनः सदृगति को प्राप्त हुए श्रौर 
उनकी पत्नियाँ उन्ही के साथ सती हो गई । 


सत्यत्रत 


थागे इस कुल में सत्यव्रत नाम के एक राजा हुए । इनका चरित्र विस्तार से 
'देवीभागवत' और 'वायुपुराण' में है। इन्होने अतिलोलुपता के कारण 
विदर्भ देश के एक ब्राह्मण की स्त्री को विवाह के समय सप्तपदी के पूर्व ही 
छीन लिया । ब्राह्मणो नें जाकर इसके पिता 'वय्यारुण' राजा से निवेदन 
किया कि आपके पुत्र ने ऐसा दुराचार किया है । हम आपकी प्रजा में श्रब 
कैसे रह सकंगे । राजा ने कुपित होकर सत्यत्रत को घर से निकाल दिया और 
कहा कि तुम जैसे दुण्ठ पुत्न से मुझे प्रयोजन नही है । सत्यत्रत ने जब पुछा कि 
मै कहाँ जाळे, तव राजा ने कहा कि तुमने चाण्डाल जैसा काम किया है, इसलिए 
तुम चाण्डालो मे जाकर निवास करो । पिता की भ्राज्ञा से वह चाण्डालों की 
ही वस्ती मे रहने लगा 1 वहाँ भी वह अपना कवच-णस्त्रादि रखता था । 
वसिष्ठ ऋषि पर वह कुढ हो गया, क्योकि वसिष्ठ त्रग्यारुण राजा के पुरोहित थे। 
पुरोहित का धर्म होता है कि यदि राजा कोई नीतिविरुद्ध कार्य करे, तो उसे 
रोके । शास्त्र के अनुसार सप्तपदी के पूर्ण होने पर हद्दी विवाह पूर्ण होता है । 
सत्यव्रत ने सप्तपदी होने के पूर्व ही स्ती का अपहरण किया था, इस कारण 
यह परदारा का अपहरण करनेवाला नहीँ कहला सकता था । ज्ञानी तथा 
पुरोहित वसिष्ठ ने सत्यन्रत के निप्कासन के मामले में कोई हस्तक्षेप नही किया, 
अतः वसिष्ठ पर सत्यन्नरत को क्रोध था गया । उसी अवसर पर विश्‍वासमित्न श्रपने 
वालको और स्त्री को छोडकर ब्राह्मणत्व-प्राप्ति के हेतु तप करने चले गये थे । 
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होने से दुर्भिक्ष हो गया और सव लोग भूख से व्याकुल होने लगे । स्वय 
विश्वामित्र के कई पुत्र भूख से व्याकुल हो श्रपनी माता को सताने लगे । 
विश्वामित्र की पत्नी ने विचार किया कि सभी बालक भूख से मर जायेगे, इससे 
तो यही श्रच्छा है कि में एक मध्यम पुत्र को बेच टू. और उससे जो कुछ 
द्रव्य मिले, उससे वालको की रक्षा कर लू । उसने अपने मध्यम पुत्र के 
गले मेवेचने का चिह्न एक दुपट्टा डाल दिया और वह बाजार मे बेचने उसे 
लेकर चली । उसी अवस्था मे सत्यव्रत ने माँ और पुत्र को देखा । उसने 
पूछा कि देवी, तू इस रोते हुए वालक को कहाँ लेजा रही है ? विश्वामित्र की 
पत्नी ने सारा वृत्तान्त कह सुनाया । सत्यब्रत ने उसे आश्वासन दिया कि 
तू ऐसा भ्रत्याचार मत कर । मं तेरे घर के पास ही वृक्ष पर नित्य पशुओ 
का मास रख दिया करूँगा, उससे ही तुम अपना और बालको का निर्वाह कर 
लिया करना । विइवामित्र की स्त्री बालक को लेकर अपने घर लौट गई । 
तत्पश्चात्‌ सत्यब्रत के लिए पशुमास से वह अपना तथा अपने बालको का 
जीवन-निर्वाह करती रही । एक दिन सत्यव्रत को कोई जगली पशु हाथ न 
लगा । वह स्वय भी भूख से व्याकुल था और श्रपनी प्रतिज्ञा के अनुसार 
विश्वामित्न की पत्नी को भोजन भी उसे पहुंचाना था। इस कारण उसने 
वसिष्ठ ऋषि की गौ का वध कर दिया और उसके मास से अपना उदर भरा 
झौर विश्वामित्र के घर के पास भी रख दिया । विश्वामित्र की पत्नी ने 
मृग का ही मास समझकर सदा की भाँति उसका उपयोग किया । देवी- 
भागवत? में यह विशेष लिखा है कि अ्रन्तत' सत्यव्रत चाण्डालो के मध्य मे 
निवास करने से इतना खिन्न हो गया कि एक दिन प्राणत्याग के लिए उसने 
अग्नि की चिता वना ली और उसमे वह प्रवेश करना ही चाहता था कि 
जगदम्बा भगवती ने उसके समक्ष स्वय उपस्थित होकर जलने से बचा लिया और वरदान 
दिया कि तेरा पिता तुझे स्वय बुलायगा और सारा राज्य भी तुझे दे देगा । 
कुछ ही दिनों के बाद त्रय्यारुण श्रपने पृत्न के मरणोद्योग का वृत्तान्त सुनकर 
मन्तियो के द्वारा उसे वापस बुला लिया और राजगद्दी देकर स्वय वन मे चला गया । 
राज्य-प्राप्ति के श्रनन्तर सत्यव्रत ने एक वार वसिष्ठ ऋषि से प्रार्थना की कि 
भगवन्‌, श्राप सवंसमर्थ है । मुझे ऐसा यज्ञ कराइए कि मै अपने इसी मत्त्यंदेह से 
स्वर्ग मे चला जाऊं भ्रौर स्वर्ग के सारे सुखो का भोग कर सकू । वसिष्ठ ने 
उसे समझाया कि "मत्यं शरीर स्वर्ग मे नही जा सकता । निष्ठापूर्वक यज्ञ 
करो । देहत्याग के ग्रनन्तर स्वर्ग मे जाओगे, तब स्वगं का सुख भोग सकोगे ।' 
पहले से ही वसिष्ठ के प्रति सत्यत्रत की दुर्भावना थी ही । उसने कहा कि 
यदि झाप ऐसा यज्ञ नही करा सकते, तो में आपको छोडकर दूसरा पुरोहित चुन 
लेता हूँ । उसकी ऐसी घृण्टता-भरी बात सुनकर वसिष्ठ कुपित हो गये और कहा कि 
'दुष्ठ, तू तो चाण्डाल है । तेरे मस्तक मे तीन महापापो की कीले गड़ी 
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हुई है । एक तो तेरे पिता ने तुझे पापी समझकर छोडा, दूसरी तुने गुरु की 
गौ का वध किया, और तीसरी निरन्तर म्रप्राषतित (विना यज्ञ के प्रोक्षण के) 
मास खाया तथा ऋषि-बालको को भी अनजाने गोमास खिलाया । उन पापो के 
चिल्लस्वरूप तुम्हारे मिर में तीन कीले प्रकट हो जायेगी भ्रौर तुम «इम देह से 
चाण्डाल वने जाग्रोगे ।' 
गुरु के शाप से सत्यन्नत के घर की अग्निहोत्र की म्ररित बुझ गई और उसके 
शरीर से चाण्डाल जैसी दुर्गन्ध आने लगी और वह वेश से भी चाण्डाल जैसा 
प्रतीत होते लगा । 
सत्यव्रन बसिष्ठ ऋषि के शाप से बहुत खिन्न ही गया । वह भ्रपने पुव हरिश्चन्द्र 
को राजगद्दी देकर वन में चला गया और वहा भगवती की उपासना करते 
लगा । इसके पुत्र हरिशचन्द्र ने मन्त्रियो को अपने पिता को वन से लोट, लाने 
के लिए भेजा, किन्तु वह लोटकर नही आया । उसने कहला भिजवाया कि 'मं राज्य 
के योग्य नही हूँ !! इसी गमय उधर विश्वामित्र अपने तपोबल से त्राह्माणत्व 
प्राप्त कर घर आ गये और भ्रपनी पत्नी से सत्यक्नत का वृत्तान्त सुनकर उससे 
स्नेह करने लगे । विश्वामित्न को अपनी तपस्या के बल पर बहुत वडा विश्वास था 
कि में सब कुछ कर सकता हूँ । उन्होने यज्ञ कराकर अपने तपोबल से 
सत्यत्रत को मदेह स्वर्ग भेज दिया । उधर जब स्वर्ग के राजा इन्द्र ने देखा 
कि म्ये शरीर स्वर्ग मे आ रहा है, तव अपने हुकार से देवराज ने उमे गिरा दिया । 
स्वर्ग से गिरता हुआ सत्य्रत चिल्लाने लगा कि 'मुझे गिराया जा रहा है, वचाइए । 
विश्वामित्र ने सत्यव्रत की पुकार सुनी तो कहा कि 'तू बीच मे ही ठहर जा, पृथ्वी पर 
मत गिर' और अपने तपोवल से उसे वीच में ही ठहरा दिया । इतना हो 
नही, विञवामिव ऋषि ने अपने तपोबल से वही नई सृष्टि आरम्भ कर ढी 
और वही वे एक नथा स्वर्ग भी वसाने लगे । 
इसी सत्यत्रत का नाम 'लिशकु' भी था । गुरु वसिष्ठ की अवज्ञा करने के 
कारण उनके शाप से तीन सीग उसके सिर मे पैदा हो गये थे । अत., वह 
'लिशकु' कहलाने लगा । 
अब आप इस कथा का तात्पर्यं इस प्रकार समझिए कि तारामण्डल से 
कुछ नीचे भाग मे तीन चमकते हुए तारे दिखाई देते है । उन्ही तारो से 
सम्बन्ध जोड़कर इस राजा की कोत्ति सदा स्थायी रखने के लिए इसका भो 
नाम 'त्रिशकु' रखा गया है। इन ताराशो के आधार पर ही सत्यव्रत की कथा 
पुराणो में लिखी गई है । ऐसे नाम यशोनाम कहे जाते है, जो किसी राजा 
की कोत्ति स्थिर रखने के लिए तारामण्डल के आधार पर उस राजा के भी 
नाम रख दिये जाये, श्रयवा किन्ही स्त्रियों की कीत्ति स्थिर रखने के लिए 
प्रसिद्ध नदियों के नामानुसार उनकी कथा और नाम दिये जायें । अतः, सत्य- 
ब्रत राजा का यशोनाम ही लिशंकु था और विरवामित्र की तपस्या के अतुल 
प्रभाव का स्मारक त्रिशकु की कथा पुराणो मे वणित है! 


चख्वश २३३ 


राजा हरिश्चन्द्र 


हरिश्चन्द्र की कथा तो ससार मे प्रसिद्ध है, जिसमे हरिश्चन्द्र की सत्यप्रियता 
और सत्यदृढता का अनुपम निदर्शन है । अनेक पुराणो मे यह कथा वणित 
हुई है । यहाँ मार्कण्डेयपुराण (ग्रध्या० ७और ८) के अनुसार उस कथा की चर्चा 
की जा रही है-- 


हरिश्चन्द्रेति राजषिरासीत्‌ त्रेतायुगे पुरा । 
धर्मात्मा पृथिवीयाल प्रोल्लसत्कौत्तिरत्तम' ॥ १ ॥। 
न दुर्भिक्षं न च व्याधिर्नाकालभरणं नृणाम्‌ । 
नाधर्मरुचय. पौरास्तस्मिन्‌ शासति पार्थिवे ॥ २॥ 
बभूवुनं तथोन्मत्ता धघनवीर्यतपोमदंः । 
नाजायन्त स्तियशचच कारिचिदप्राप्तयौचना ॥ ३॥ 
वेतायूग मे राजपि हरिशचन्द्र राजा थे, जो धर्मात्मा, पृथ्वीपति और श्रपनी उत्तम 
कीति के कारण देदीप्यमान थे । उनके राज्य मे न' दुभिक्ष पडता था, न रोगो के 
आक्रमण होते थे । अकालमृत्यु किसी की भी नही होती थी । सबसे बडी विशेषता 
यह थी कि उनके शासनकाल मे कोई भी व्यक्ति भ्रघमं मे प्रवृत्त नही होता था और 
न कोई अपने धन, बल, तप एव अभिमान के कारण उन्मत्त था । इसी प्रकार, उनके 
राज्य मे कोई भी स्त्री पूर्ण यौवन प्राप्त किये विना सन्तानवती नही होती थी, भर्थात्‌ 
यौवन का पूर्ण आनन्द उठा लेने के वाद ही गर्भं धारण करती थी । इसका तात्पर्य 
हुआ कि वाल-विवाह वर्जित था । 
हरिशचन्द्र के सम्बन्ध मे आगे कथा आती है कि एक समय शिकार खलते 
हुए राजा ने एक मृग का अनुसरण किया। उसी समय उसने स्त्रियो के चिल्लाने 
आर बचाओ, वचाभ्नो' पुकारने का शब्द सुना । राजा ने मृग का अनुसरण 
छोड दिया और जिधर से स्त्रियो की आवाज आई थी, . उधर ही यह कहते 
हुए दौडा कि 'डरो मत, डरो मत । मेरा शासन रहते कौन दुप्ट अन्याय मे 
प्रवृत्त होने की धृष्ठता कर रहा है । उसने अन्याय मे प्रवृत्त उस अज्ञात 
पुरुष को देखते ही कडकती हुई वीरोचित आवाज मे ललकारा-- 
कोऽयं बध्नाति वस्त्रान्ते पावकं पापकुत्तर: । 
बलोष्णतेजसा दीप्ते भयि पत्यावुपस्थिते ॥ 
कोऽद्य मत्कामु काक्षेपविदीपितदिगन्तरे. । 
शरैविभिन्नसर्वाडइ.गो दीर्घनिद्रां प्रवेक्ष्यति ॥ 
(मार्क पु०, श्र० ७, इलो० १२-१३) 
अर्थात, “मेरे जैसे पराक्रमी भ्रौर तेजोदीप्त राजा के समक्ष कौन पापी 
श्रपती चादर की खट मे अग्नि को बाँध रहा है ? कौन मेरी प्रत्यंचा की 


३० 


२३४ पुराण-परिशीलने 


डोरी को खिचवाना चाहता है और उससे छूटे वाणो से दिशाश्रो को प्रज्वलित 
कराना चाहता है । वह कौन मूढ है, जो मेरे ऐसे वाणो से क्षत-विक्षत होकर 
मृत्यू के मुख में जाना चाह रहा है?” 

उसी समय विश्वामित्न ऋषि भयंकर उग्र तप कर रहें थे । राजा के इस 
प्रकार तीक्ष्ण वचन सुनकर उन्हे क्रोध श्रा गया । उस क्रोध रो उनके तप को 
सारी शक्ति क्षीण हो गई । राजा ने भी अपने सामने जव तपोनिधि विश्वामित्र 
को देखा तव वह भी भय से वृक्ष के पत्ते की तरह काँपने लगे । विश्वामित्र ने 
क्रोधावेश में कहा--है दुरात्मन्‌, ठहर ।' हरिश्चन्द्र ने ब्रत्यन्त विनथपूर्वक प्रणाम करते 
हुए कहा--“हे भगवन्‌ ! यह मेरा धर्म है, इसमें मेरा कोई अपराध नही। सेने जो 
कटु वाक्य कहे है, वह अपराधी के प्रति है । उनको सुनकर जो आपको क्लेश 
हुआ है, उसके लिए में आपसे क्षमा चाहता हूँ! धर्मश्च राजाशो का कर्तव्य है 
कि वह दान दे, रक्षा करे और धर्मशास्त्र के अनुसार धनूप लेकर युद्ध भी 
करे ।”! इसपर विश्वामित्र ने पूछा--- किसको देना चाहिए, किसकी रक्षा करनी 
चाहिए और किसके साथ युद्ध करना चाहिए ?” हरिश्चन्द्र ने उत्तर दिया--“विप्रो 
को, और दरिद्रता के कारण जो दुरवस्था को प्राप्त है, उनको दान देना चाहिए । 
युद्ध तो शत्रुओं से करना चाहिए ।” 


विइवामित्न का क्रोध पूर्णतः शान्त नही हुआ था । उन्होने कहा--“राजन्‌ 
यदि तुम वास्तव मे धर्म का मर्म जानते हो, तो मै विप्र हूं । मुझे मेरी 
भ्रभीष्ठ वस्तु दो ।” विरवामित्र की बात सुनकर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो गये । 
उन्होने तुरन्त कहा-- 
उच्यतां भगवन्‌ यत्ते दातव्यमविशद्धितम्‌ 1 
दत्तमित्येच तद्धिद्धि यद्यपि स्यात्‌ सुडुलंभम्‌ ॥ 
हिरण्मं वा सुवर्ण घा पुत्र पत्नी कलेवरम्‌ । 
प्राणा राज्यं पुरं लदमीयंदभिप्रेतमात्मत ॥ 
( मार्क० पु०, ग्र० ७, इलोक २३-२४ ) 
“जो झापकी श्रभीष्ट वस्तु हो, निसकोच आप मुझसे कहे । वह चाहे 
कितनी ही दुर्लभ होगी, मै निश्चय ही दूंगा । सोना, पुत्र, पत्नी, शरीर, प्राण, 
राज्य, नगर, लक्ष्मी आदि जो भी आप माँगेगे, में दूं गा ।” कोधाविष्ट विश्वामित्र ने 
नञ्रता का भाव प्रकट करते हुए कहा--“राजन्‌ ! सबसे पहले श्राप मुझे 
राजसूय यज्ञ की दक्षिणा दीजिए । तत्पश्चात्‌ आप समुद्र-सहित राज्यभूमि और 
राज्य, कोपायार और कोप दे दीजिए । इनके अतिरिक्त भी जिन वस्तुओ पर 
ग्रापका स्वामित्व है, वे सारी वस्तुएँ मुझे दे दीजिए 1” 


१, दातव्य रक्षितव्यन्च धम्मेशेन महिक्षिता । 
नापन्चोधम्य योद्धव्य॑ धमशास्त्रानुसारतः ॥ 
-ण्मा्के० पु०, अ० ७, श्लो० १८। 


चन्द्रवंग २३५ 


विश्वामित्र ऋषि की माँग सुनकर हरिश्चन्द्र प्रफुल्लित हो उठे और बिलकुल 
निविकार भाव से उपयुक्त सारी घीजे उन्हें स्वस्तिपूर्वक दे दी । विश्वामिक्त 
बोले--“हे राजन्‌, भ्रव तुम्हारा सम्पूर्ण राज्य मेरा हो गया, भ्त. इस राज्य से 
श्रव तुम निकल जाओ 1” राजा हरिश्चन्द्र ऋषि की श्राज्ञा शिरोधार्य करके 
अपनी पत्नी शैब्या और वालक रोहिताइव के साथ भ्रपने राज्य से बाहर 
जाने के लिए उद्यत हो गये । जाते समय उनसे विश्वामित्र ने कहा कि “राजन्‌ ! 
तुम मेरे राजसूय यज्ञ की दक्षिणा दिये विना ही जाने लगे ।' हरिशचन्द्र ने 
कहा--“भगवनू, मेरे पास श्रव वचा ही क्या कि श्राप को दक्षिणा में दूँ । अब 
मेरे पास पुत्न, पत्नी और अपना शरीर ही बच रहा है-अवशिष्टसिदं ब्रह्मन्नद्य 
देहुत्रयं सम ।” विश्वामित्र ने कहा--“चाहे जैसे हो, यज्ञ-दक्षिणा तुम्हे चुकानी है।” 
इसके बाद की कथा सर्वेविदित है कि इस दक्षिणा को चुकाने के लिए राजा 
हरिश्चन्द्र को काशी जाना पडा । वहाँ उन्हे स्वयं अपने को चाण्डाल के हाथ और 
अपने पत्नी-पुत्र को ब्राह्मण के हाथ बेचना पड़ा । उन्हें अपने वचन (सत्य) के 
निर्वाह के लिए किस तरह इमशान' का पहरेदार बनना पडा और पुत्र के शव- 
सस्कार के लिए आये कफन के कपड़े का आधा भाग कर के रूप में अपनी ही पत्नी 
से वसूलना पडा । सम्पूर्ण हरिश्चन्द्र उपाख्यान बडा ही लोमहुर्षक है । राजा 
हरिश्चन्द्र इतने कत्तेत्यपरायण श्रौर सय पर अडिग रहनेवाले थे कि जब उन्हे 
स्वर्ग चलने के लिए धर्म ने कहा, तब उन्होने कहा कि मै तो चाण्डाल का 
भृत्य ह । विना उसकी श्राज्ञा के मै स्वगं कंसे जा सकता हूँ-नारोक्मेऽह 
सुरालयम्‌ । इतना ही नही, राजा हरिश्चन्द्र की प्रजावत्सलता ऐसी थी कि वे 
उन्हे छोड़कर स्वर्ग जाने को भी तैयार नही हुए । उन्होने कहा-- 
मञच्छोकमग्नमनसः कोसलानगरे जना. । 
तिष्ठन्ति तानपोह्याच्च कथं यास्याम्यहं दिवम्‌ ॥ 
अर्थात्‌, “देवराज ! कोसल नगर की प्रजाए' मेरे शोक से सन्तप्त हे । उनको 
छोडकर मै स्वगे कँसे जा सकता हूँ ।” इसपर इन्द्र ने कहा कि तुम्हारी 
प्रजा के लोगो के पुण्य और पाप पृथक्पृथक्‌ है, सामूहिक रूप से उनका उप- 
भोग कँसे हो सकता है । तब हरिशचन्द्र ने जेसा कुछ कहा, वैसा भादशं संसार 
के किसी भी राजा ने उपस्थित नही किया है ! इन्द्र से उन्होने निवेदन 
किया कि “मेरे कर्मो के भ्रन्‌सार मुझे जो कुछ भी फल मिलन वाला हो, वह 
चाहे एक ही दिन के लिए मिळे, मेरी प्रजाओ के साथ मिले ।”* हृरिइचन्द्र 
जैसे सत्यवादी और दृढप्रतिज्ञ राजा की बात भरन्त मे इन्द्र को माननी ही 
पडी और उन्हें प्रजावर्ग के साथ स्वर्ग ले जाना पडा । इसीलिए, राजा इरि- 
इचन्द्र के सम्बन्ध मे शुक्राचाये को ये गाथाएँ लिखनी पडी-- 
१. "पु. बहुकालोपमोग्य हि फलं फलं यन्मम कमणः । 


तदस्तु दिनमप्येकं तेः समं लख्रसादतः ॥ 
मार्क पृ०. अ० ८, श्लो० २५७। 


१३६ पुराग-परिद्षीलन 


हुरिश्च्समो राजा न भूतो न भविष्यति । 
यः श्रृणोति रप्रदृखात्तः स सुखं महृदाप्नुयात्‌ ॥ २६६॥ 
स्थर्गार्थी प्राप्नुयात्‌ स्वर्ण पृत्रार्थी पुत्रमाप्नुयात्‌ । 
भार्याया प्राप्नुयाद्भार्या राज्यार्थो राज्यमाप्नुयात्‌ ॥ २६७॥ 
श्रहो तितिक्षामाहात्म्पमहो दानफलं महत्‌ 1 
यदागतो हरिशचन्रः पृरीञ्चेन्द्रत्वमाप्तवान्‌ 11२६५ ॥3 


इस प्रकार, सत्य हरिदचन्द्र की कथा 'मार्कण्डेयपुराण' के अतिरिक्त कई 
अन्य पुराणो मे तथा महाभारत के मभापर्व मे, और 'देवीभागवत' (स्कन्ध ७, 
श्र १८ से २७) में आई है । हरिण्चन्द्र की पहली कथा तो ऐतरेय ब्राह्मण 
मे भी विस्तार से उपलब्ध है । वहाँ यज्ञ की प्रकिया का सम्वन्ध होने के 
कारण ही कथा दी गई है। दूरी कथा मे यज्ञ का कोई सम्वन्ध नही 
रात्ता, इसलिए उत्तरक्रथा वहां नही टी गई, किन्तु देवीभागवत” में दोनो 
कथाश्रो की चर्चा है । श्राधुनिक पुराणों के अध्येता इन दोनों कथाश्रो का 
आधार काल्पनिक मानते हे । उनके श्रनुसार वैदिक काल में मिथ्यावादी 
हरिश्वन्द्र के रुप की कल्पना हुई और आगे उसकी प्रतिद्वन्द्रिता में पुराणो के 
रचयिता ने सत्य हरिश्चन्द्र की सत्यप्रितावाली कथा की कल्पना की। उनका 
कहना है कि यह तो स्पष्ट है कि इन दोनों कथाओ में हरिश्चन्द्र के परस्पर 
दो विरुद्ध रूप देखने को मिलते है । श्रत', मिथ्यावादी हरिशचन्द्र की कथा 
प्रतिइन्द्रिता के कारण लिखी गई है । इस वात से हम सहमत नहीं है 
क्योंकि काल्पनिक मान लेने पर तो इन आदर्श कथाओं का महत्त्व ही समाप्त 
हो जाता दै । सहस्रों वर्पो से इस प्रकार की कथाएँ भारतवर्षं के समाजिक 
स्तर को उन्नत वनाने मे भ्रपना योगदान करती आ रही है । काशी मे 
सुप्रसिद्ध हरिश्चन्द्र घाट आज भी सत्यवादी हरिश्चन्द्र की कथा की सत्यता 
को प्रमाणित कर रहा है । 


प्रश्‍न है कि इन्द्र के साथ वार्ब्यभिचार करनेवाला हरिश्चन्द्र ऐसा दृढ़ 
सत्यवादी कैसे हो सकता है ? इसका उत्तर यही हो सकता है जीवन के 
प्रथम भाग मे उन्होने वचन-भग किया था; पर उसके वाद वे घोर दुढ- 
प्रतित और सत्यवादी हो गये थे । उनके सत्य की दृढता यहाँतक बढी, 
जिसका रूप उनके जीवन के दूसरे भाग मे तथा दुसरी कथा मे देखने को 
मिलता है । 


सगर 


हरिश्चन्द्र का पुत्र रोहिताश्व हुआ । रोहित का पुत्र हरित, हरित का 
चचु, चचु के विजय श्रीर सुटेव नाम के दो पुत हुएं। विजय का दरक, 
रुर्क का हृतक आर हृतक का वाहु । वाहु के शासनकाल में हैहय और ताल- 


१ मार्कण्डेयपराण, अध्या० ८ | 


जंघ, शक, यवन, कम्बोज, पारद, पह्ूव, १ इन राजाओं ने एकत्र होकर 
उसे राज्यच्युत करके भगा दिया । उसके लिए पुराणो मे लिखा है कि 
वह॒धामिक राजा नही था, बल्कि व्यसनी था । 

'विष्णुपुराण' मे बाहु के पिता का नाम वृक लिखा ,है ।२ हो सकता है, 
वृक और हृतक एक ही राजा के दो नाम रहे हो । एक को वायुपुराण ने 
लिया और दुसरे को विष्णुपुराण ने । इस वश का क्रम ब्रह्मपुराण' में भी 
कुछ परिवत्तेन के साथ उल्लिखित है-- 

हरिश्चन्द्रस्य पुत्रोऽभूद्रोहितो नाम पाथिव । 
हरितो रोहितस्याथ चक्षुहरीत उच्यते ॥ २६॥ 
विजयश्च मुनिश्रेष्ठाश्चक्षुपुत्रो बभूव ह । 
रुरुकस्तनयस्तस्य राजा धर्मार्थकोचिद' ।। 
रुरुकस्य वृकः पुत्रो वृकाद्बाहुस्तु जज्ञिवान्‌ ।। २८॥ 
( ब्रह्मपु०, श्र० ८ ) 
'कूर्मपुराण' और 'श्रीमद्भागवत' का वश-क्रम इससे कुछ भेद रखता है, 
_और वहाँ नामों का भी उलटफेर और क्रमविपर्यंय देखा जाता है । इन क्रमों 


१, हरिश्चन्द्रस्य तु पुतो रोहितो नाम वीर्यवान्‌ । 
हरितो रोहितस्याथ चन्चुहारीत उच्यते | 
विजयश्च मसुदेवश्च चन्चुपत्रौ षभूवतुः । 
जेता सर्वस्य क्षत्त्रस्य निजयरनेन स स्मृतः ॥ 
रुरुफस्तनयरतत्र राजा धर्मार्थकोविदः । 
रुरक्ताद्व तकः पुत्रस्तस्माद्‌ धाहुश्च जशिवान्‌ || 
है हयैस्तालजड घेश्च निरस्तो व्यसनी नृषः | 
शकेर्यंवनकाम्योजेः पारदेः पहलैस्तथा ॥ 
नात्यथं' धार्मिकोऽसूतस धर्म्ये सत्ययुगे तथा । 
सगरस्तु सुतो धाहोजंश सह गरेण बै ॥ 
--चायु० पु०; उत्त, अ० २६, श्लो० ११६-१२२ । 
२. विष्णु पु०, अंश ४, अ० २, श्लो० १५ | 
३ हरिश्चन्द्रस्य पत्रो$्भूदोहितो नाम वीर्यवाच्‌ । 
रोहितस्य बक, पुत्रसतस्माद्‌ घाहुरजायत ॥ 
हरितो रोहितस्याथ घुन्धुस्तस्य सुतोऽभवत्‌ । 
विजयश्च सुदेवरच घुन्धुपुत्री बभूवतुः ॥ 
विजयस्याभवत्‌ पुत्र, कारुको नाम इ 
परमध $ 
संगरस्तस्य पुत्रो$भूद्वाजा --कूर्म पु०, पूर्वा, ० २१, श्लोक ३-५ | 
. हरितो रोदितसुवरचम्पस्तस्माद. विनिर्मिता । 
चम्पापुरी घुदेवोऽतो विजयो यस्य चात्मजः ॥ १ ॥ 
सस्करस्तत्सुतस्तस्माद्‌ वुकस्तस्यापि बाहुकः । _ 
सोरिमिद्दतभू राजा संभायों वनमाविशव्‌ ॥ २ ॥ 
। --श्रीमदझागवत, स्क० &, अ० ८, रलो १-९। 


२३५ पुराण-परिशीलन 


में लेखकों के दोष से नामो मे कुछ उलटफेर हो गया है । भ्रन्यत्र भी इस 
प्रकार, एक ही विषय मे, पुराणों के परस्पर विसवाद देखने में श्राते हैं । 
प्रनेक पुराणो मे 'सगर' का चरित्र वडे विस्तार से वणित है, जिससे पता 
अलता है कि वह कितना प्रभावशाली और प्रतापी राजा हुआ था । सगर के 
६० हजार पुत्तो की कथा सभी लोगो में प्रसिद्ध है । उनसे श्रपने पिता वाहु 
के शत्र, हैहय, तालजघ, शक, यवन, काम्बोज, पारद श्रौर पल्लवो से युद्ध 
करके उन्हें भगाया और पिता का अपहृत राज्य वापस छे लिया । अपने इन 
शत्नुओ पर विजय के उपलक्ष्य मे उसने श्रववमेध यज्ञ किया था । 
सगर' के जन्म की भी विलक्षण कथा पृराणों में मिलती है । अपने 
शत्रुओ से पराजित होकर उसका पिता राजा वाहु श्रपनी दोनो पत्नियों के 
साथ वन मे चला गया । उसकी ज्येष्ठ पली को गर्भ था । ईर्ष्या-वश 
उसकी सपली ने उसे 'गर', अर्थात्‌ विप दे दिया । विप के प्रभाव से यह 
गर्भे सात वर्षों तक उदर में ही पडा रहा । कालक्रम से वन में ही राजा 
'वाहु' की मृत्यु हो गई 1 उसकी चिता के साथ उसकी ज्येष्ठ पत्नी भी जलने 
को समुद्यत हुई । उसी समय त्रिकालज्ञ और्व नाम के ऋषि अपने झाथम से 
बाहर झाये । उन्होने रानी को समझाया कि "तुम्हें ऐसा अनथ नही करना 
चाहिए । तुम्हारे उदर में गर्भ है । सपत्नी के विषःप्रयोग से सात वर्षो से 
वह पुत्र-रूप में प्रादुभू त नही हो सका । श्रव मे ऐसा उपाय करूंगा, जिससे 
विष का प्रभाव दूर हो जायगा ग्रौर तुम श्त्यन्त पराक्रमी और चक्रवर्त्ती 
पुत्र को उत्पन्न करोगी ।' महपि को इस विलक्षण वात को सुनकर रानी ने 
उनकी वात मान ली और यौर्व ऋषि रानी को अपने ग्राश्रम में ले 
श्राये । उन्होने जिन श्रोषधियों का प्रयोग किया, उनके प्रभाव से रानी को 
पुत्र उत्पन्न हुआ । उसका अवरोधक 'गर' भी पुत्रोत्पन्न होने के साथ ही 
वाहर आ गया । अतः 'गर' श्र्थात्‌ विप के साथ उत्पन्न होने के कारण 
उसका नाम “सगर” (गरेण-सहित ) हुआ ! ऋषि ने उस वालक का जात- 
कर्म, उपनयन आदि संस्कार कराने के पश्‍चात शास्त्र श्रौर शस्त्रविद्या 
सिखाई और विशेष रूप से थाग्नेय अस्त का प्रयोग उसे वतलाया । 
कुमारावस्था प्राप्त होने पर जव उसे वश-परम्परा का ज्ञान हुआ, तव उसने 
माता से पूछा कि हम इस जगल मे कँसे आये । माता ने जब पुक्न को सारा 
वृत्तान्त सुनाया, तव उसने यवनादिको पर आक्रमण किया 1! उनके मस्तको को 
पुणं रूप से मुण्डित किया और शको के मस्तको को श्रद्धमुण्डित किया । 
पारदो के लम्बा केश रखने के लिए वाध्य किया! और पल्लवो को लम्बी दाढ़ी 
१. संगरः चक्रवर्त्यासीत, सागरो यत्‌ स्तुतेः इतः 1 
यस्तालजबघान्‌ यवनान्द्कान्‌ हैहयववंरान्‌ ।। ५ ॥ 
नावधीद्‌ ु्त्राक्येन चक्रे  विकृतवेषिणः 1 
मुण्डान्‌ श्मश्रघरान्‌ काश्चिन्‌ सु्तकेशाद्ध मुश्डितान्‌ ॥ ६॥ 
अनन्तर्वासस कांह्चिच्च भहिर्वाससोऽपरान्‌ 


“-औमदमागवत, स्क० ६, अ० ८, सलो० ५-७ | 


चनत्य ३३६ 


रखने का आदेश दिया । पहले ये सारी जातियाँ भ्रार्य थी, जिन्होने भ्रपने धर्म 
का परित्याग कर दिया था । सगर-युद्ध के पश्‍चात इनकी सजा 'म्लेच्छ' हुई । 
विजय के ग्रसन्तर 'सगर' अपनी राजधानी मे गया पौर सप्तद्वीपवती पृथ्वी का 
नासन करने लगा । 
सगर के दो रानियाँ थी । एक विदर्भराज की पुत्री 'केशिनी' और 
दूसरी कश्यप की पुत्री 'युमति' । राजा की उन दोनो पत्नियों ने राजा के 
पालक झौर रक्षक र्व ऋषि से प्रार्थना की कि भगवत्‌, हमारे कोई सन्तान 
नही है । श्रौर्व ने वरदान दिया कि तुम दोनों मे से एक को एक ही पुत्र 
होगा श्रौर उसी से वश की वृद्धि होगी तथा दूसरी को साठ हजार पुत्न तो 
होगे, पर उनसे वश नही वढेगा । केशिनी ने वश को वढ़ानेवाळे एक ही पुत्र 
की कामना की और 'सुमति' ने साठ हजार पुत्रो की माँग की । कालक्रम से 
केशिनी ने 'श्रसमज' नामक पुत्र उत्पन्न किया । वामूपुराण! मे भी इसका नाम 
"प्रसमंज' है; परन्तु विष्णुपुराण, श्रीमद्भागवत तथा कूर्मपुराण में इसका 
नाम 'असमजस” दिया गया है। फिर, त्रह्मपुराण मे इसका नाम 
'पचजन' मिळता है । 'श्रसमजस' आर '्रसमंज' नामों मे सञ्ञा की दृष्टि से 
असमंज' ही अधिक उपयुक्त लगता है । दूसरी पत्नी 'सुमति के गर्भ से बीजो 
से भरा हुआ एक तुम्वीफल निकला । उसके प्रत्येक वीज को गोधृत-भरे ६० 
हजार घडो मे रखा गया । प्रत्येक घट की रक्षा श्रौर पोषण के लिए एक- 
एक धात्री (दाई) नियत की गई । १० महीने के बीत जाने पर प्रत्येक घट 
से एक-एक कुमार निकला । इतनी वडी संख्या मे पुत्रो को प्राप्त करके औं 
ऋषि के उपदेश से “सगर! ने श्रशवमेध यज्ञ किया । पुराणों में यह बात 
प्रसिद्ध है कि सी श्रदवमेध निविध्न पुरा कर लेने पर उसके फलस्वरूप यज्ञ 
करनेवाले क्षत्रिय को देवराज इन्द्र का पद प्राप्त होता है । इन्द्रपद पर उस 
समय जो ग्रधिष्ठित होता है वह सदा प्रयत्न करता रहता है कि भूमि पर कोई 
क्षत्रिय सौ अश्वमेध यज्ञ पूर्ण न कर सके । ऐसा प्रयत्न तो आज भी प्रत्येक 
अधिपति अथवा शासक-दल करता है । अपना आसन छिन जाने के भय 
से सगर के अश्वमेध मे भी इन्द्र ने विघ्न उपस्थित किया । 'सगर' हे अन्तिम 
श्रश्वमेध पुरा करने के लिए भ्रम्व छोडा । विघ्न उपस्थित करने के लिए इन्द्र ने 


१ अथ काळे गते ज्येष्ठा ज्येष्ठं पुत्रं व्यजायत | 
असमञ्ज इति ख्यात काङुत्स्थं सगरात्मजम्‌ || 
वायु पु०, उत्त, अ० २६, श्लो० १५६ । 
२ विष्णुपु०, अश ४, अ० ४, श्लो० ५ | 
३. श्रीमदसागवतपु०, स्क० ६, अ० ८, श्लो० ५ से ७ । 
४ कूर्मपुराण, पूर्वा) अ० २१, रलो० ६। 
५ एक बशधर त्वेका तथेत्याह ततो मुनि' । 


राजा पन्चजनो नाम बभूव स महा तिः ॥ 
"ाजझपु०, अ० ८, रलो० ६७ | 
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गष्त ख्य से घोडे को चरा लिया और पाताल मे ळे जाकर महपि कपिल के 
श्राश्रम के पास वाँध दिया । सगर के साठ हजार पुत्र पृथ्वी पर विखरकर 
अश्व का अन्वेषण करते रहे; पर श्रश्व कही नही मिला । जब पृथ्वी पर 
उन्होने अश्व को नहीं देखा, तव जमीन खोदकर वे पाताल मे वही पहुँच गये, 
जहाँ महपि कपिल तपस्या कर रहे थे । उन्होने देखा कि श्रष्वमेध यज्ञ का घोड़ा 
यही बेंधा हुआ है । सगर-पुत्रो ने कपिल ऋषि को लक्ष्य करके उनपर अपशब्दो 
की भरपूर वौछार की । यहाँतक कि उन्हें दण्ड देने के लिए वे समृत हो गये । 
उनके अपशब्दों को सुनकर महपि कपिल क्रोधाभिभूत हो गये और उनकी समाधि 
टूट गई । उन्होने अपने नेत्र की ग्रग्नि से साठो हजार सगर-पृत्रों को वही भस्म 
कर दिया । इन्ही साठ हजार॒सगर-पृत्रों को तारने के लिए कपिल ऋपषि के 
ही उपाय वताने पर सगर के पौत्र भगीरथ घोर तपरया करके, स्वर्ग की 
नदी गगा को, भूमि पर उतार लाये । 

सगर-चरित्र अनेक पुराणो मं सक्षेप तथा विस्तार से आया है । पने 
शत्रुओं को पराजित कर अव्वमेध यज्ञ करना और साठ हजार पृत्रो का पिता 
होना 'सगर' राजा की विशेपताएँ हे । यद्यपि साठ हजार पूत्रो की उत्पत्ति की 
कथा विस्तार से पुराणों मे दी गई है, तथापि हमने पहले ही लिखा है कि 
'सहत्त' शब्द पूर्ण का वाचक भी है । साठ हजार पुत्र का अर्थ पूरे साठ पुत्र 
होना चाहिए! अनेक प्रकार की योग्यताओ से पूर्ण होना ही उनकी पूर्णता है । 
इसके अतिरिक्त तत्कालीन ऋषि ऐसी विद्या जानते थे, जिसके हारा वे गर्भ 
में मिलनेवाले पोपण-तत्त्व को गोघृत द्वारा भी दे सकते थे। इस नई विद्या का 
प्रयोग व्यास के आदेश से धृतराष्ट्र के सौ पुत्रों के लिए भी हुआ था।? 


भगीरथ हारा अपने पूर्वज सगर-पुत्रों के तारने का तात्पर्यं यह है कि 
सगर की सन्तानो ने पूर्व में समुद्र तक की भूमि का अन्वेपण कर उसपर अपना 
आधिपत्य स्थिर कर लिया और समुद्र पर भी उनका श्रधिकार हो गया । 
सगर-पुत्रो द्वारा समुद्र पर आधिपत्य स्थिर कर लेने के कारण ही समुद्र “सागर 
कहलाने लगा । यह सव तो हुआ, किन्तु पीने के पानी, स्नान, जीविका और 
यातायात का कोई साधन सगर-सन्तानो को प्राप्त नही हो सका । इन कार्यो 


१. वितथं नोक्तपूर्वं मे स्वैस््वपि हुतोऽन्यथा । 
घठपुर्णं कुण्डशतं क्षिप्रमेव विधीयताम्‌ ॥ 
प्ठेषु च देशेषु रक्षा चंच विधीयताम्‌ | 
शीतामिरड्किरष्ठीलामिमान्च परिषेचय ॥ 
सा सिच्यमाना त्वष्ठीला बभूच शतधा तदा 1 
अन्न ष्ठपवमात्राणा गर्माणा पृथगेव तु ॥ 
एकाधिकरातं पूण यथायोगं विशाम्पते । 
मांसपेश्यास्तदा राजन्‌ क्रमश" कालपर्ययाद ॥ 
तनस्तास्तेषु कुण्डेषु गर्मानवदषे तदा । 
स्वनुयुप्तेष देशोयु रक्षां चे च्यदधात्‌ तत. ॥ 

--महाभारत, आदिपवे, अध्या० ११४, श्लो० १८ से २२ तक 


चन्द्रवंश २४१ 


के लिए समुद्र का वे उपयोग नही कर सकते थे, अत. अधिकारी और उनके 
द्वारा वसाई गई प्रजा--दोनों तप्ट हो गये । श्रव प्रश्‍त था, किस प्रकार सगर- 
पृत्रों की कीति को अक्षय बनाया जाय और प्रजावर्ग को धन-धान्य से सम्पन्न 
किया जाय । फलत., कपिल ऋषि ने गंगा को लाने को कहा । गगा को लाने 
मे भारी प्रयत्न करने पर भी, सूर्यवश की चार पीढियाँ सफल नही हो सकी, 
किन्तु पांचवी पीढी के भगीरथ को सफलता मिल गई । भगीरथ ने गगा को 
हिमालय के गर्भ से निकालकर सागर तक पहुँचाया, जिससे उत्तर भारत को कृपि, 
स्नान, पान तथा यातायात के लिए नया जीवन-साधन सुलभ हो गया । समुद्र के 
किनारे मृत, अर्थात्‌ समुद्रतट-स्थित मृतप्राय प्रजावर्ग गगाजल प्राप्त कर जीवित 
हो उठा और धन-धान्य से परिपूर्ण हो गया । इतने वडे भूमिभाग को उर्वर 
करने तथा अपने जल से मुखी-सम्पन्न वनाने के कारण ही गगा ने भारत की 
अतिशय पवित्र नदी श्रौर मातृणद का गौरव प्राप्त किया है । 


~ 


भगीरथ 


महर्षि कपिल के हारा साठ हजार पुत्रो के भस्म कर दिये जाने पर, पिता 
के द्वारा प्रेरित होकर 'अ्रसमज' का पुत्र थौर सगर का पौत्न अंशुमान्‌ यज्ञ के 
अर्व तथा अपने साठ हजार पितृव्यो (चाचा) को हूडते हुए उनके हारा खोदी 
हुई पृथ्वी के भाग से पाताल में गया। वहाँ उसने अ्रदव को बँधा पाया और 
श्रपने साठ हजार पितृव्यो को महर्षि कपिल की क्रोधारिन से भस्म होकर पडा 
देखा। उसने महर्षि कपिल को बड़े ही विनीत भाव से प्रणाम किया और उनकी 
ऋषिजनोचित स्तुति की । महर्षि कपिल प्रसन्न हुए । उन्होने घोडा ले जाकर 
थज्ञकाये पूरा करने को कहा । इसपर अनगुमान्‌ ने हाथ जोड़कर पूछा कि भगवत्‌ ! 
मेरे यें पितृव्य किस प्रकार जीवित होगे। महर्षि कपिल ने कहा कि इसका एक- 
मात्र उपाय यह है कि स्वर्ग की गया नदी के जल से इनका प्रोक्षण किया जाय। 
ग्रजुमान्‌ ग्रश्‍व को ले आया। सगर ने अपना यज्ञ पूरा किया। परन्तु, गगा नदी 
के लाने की कोई युक्ति उन्हे नही सूझी । अशुमान्‌ का पुत्र दिलीप हुआ । परन्तु, 
वह दिलीप भी गगा को पृथ्वी पर लाने में सफल न हो सका । इस तरह सगर, 
श्रममज, अशुमान्‌ और दिलीप--इन चार पीढियो तक गगा को पृथ्वी पर लाने का 
प्रयत्न होता रहा, पर सफलता नही मिली 1 किन्तु, दिलीप के पुत्र भगीरथ ने प्रत्येक 
सम्भव या श्रसम्भव उपाय से गगा नदी के जल को प्राप्त करने का निश्‍चय कर 
लिया । उसने गगा को प्रसन्न करने के लिए उग्र तपञ्चर्या की ग्रौर अन्ततोगत्वा 
गगा को प्रसन्न कर लिया । प्रमन्न होकर जब भगवती गगा उसके सामने प्रकट 
हुई, तव वरदान मे भगीरथ ने अपने उद्देश्य की सिद्धि की कामना की । गंगा ने 
कटा कि तुम्हारी श्रभीप्ट-सिद्धि मे कठिनाई यह है कि स्वर्ग से जब म॑ नीचे 
उतरु गी, तव मेरे वेग से यह पृथ्वी विदीर्ण हो जायगी । यदि पृथ्वी पर गिरने 
के पुर्व मेरे वेग को सँभालनेवाला कोई शक्तिशाली हो, तो यह कार्य विना किसी क्षति 
के पूर्ण हो सकता है। ऐसी शक्ति केवल भगवान्‌ शंकर के पास है। तुम शकर 
की आराधना करके उन्हे इस कार्म के लिए सन्नद्ध करो 1 भगीरथ ने भगवान्‌ 
शंकर की आराधना और तपश्चर्या की, जिससे भगवान्‌ शकर प्रसन्न हो गये और 
उन्होने हिमालय पर्वत पर स्थित गया के वेग को अपने मस्तक पर धारण 
करना स्वीकार कर लिया । गगावतरण हुआ । गगा भगवान्‌ शकर के जटागह्वर 
में विचरण करने लगी । अव भगीरथ को चिन्ता हुई कि स्वर्ग से गंगा तो उतरी, 
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पर शंकर की जटाओ मे वेध गई । मेरा प्रयोजन तो अधूरा ही रहा । उन्होने 
पुनः शंकर भगवान्‌ को प्रसन्नता के लिए तपस्या की तथा शिव के प्रसन्न होने 
पर निवेदन किया कि भगवन्‌, गगा को पृथ्वी पर प्रवाहित किया जाय । भगवान्‌ 
जकर ने अपने जटाजालर मे जब गया का उद्धार किया, तव बड़े बेग से गया की 
धारा हिमालय के भाग पर प्रवाहित होने लगी। गगा के प्रवाह-मागं मे 
“जल्न, नामक राजा यज्ञ कर रहे थे । गंगा के प्रवाह-वेग से उनका यज्ञस्थान? 
बह्‌ गया । वे फुड होर समस्त गंगा-प्रवाह को उदरस्थ कर गये । राजा 
भगीरथ की बहुत प्रार्थना पर जह. ने गगाजल को बाहर निकाला । तभी से 
सगा का एक नाम “जाह्नवी भो हो गया। जल्ल-आश्वम से चलकर गगा महुपिं 
कपिल के आश्रम मे पहेंची और अपने जल से प्रभालन करके गगा ते सगर 
पुत्रों को जीवित कर उन्हे मुक्त किया । 


राजा भगीरथ के सम्बन्ध के कारण गंगा का एक नाम 'भागीरथी' भी पड़ा । 
वैज्ञानिक दृष्टि से विचार करने पर यह प्रतीत होता है कि गंगाजल पहले 
हिमालय के सर्वोच्च भाग में ही एकत्र था । उसके असाधारण गुणो से महपि कपिल 
परिचित थे । गंगाजल के वैज्ञानिक परीक्षण से सिद्ध असाधारण गुणों का वर्णन 
हम अन्यच विस्तार से कर चुके हे ।२ भगीरथ ने हिमालय मे गयास्थान का भ्रमण 
और परीक्षण करके अवरुद्ध जल की नहर बनाकर नीचे की ओर लाने की युक्ति 
निकाली । यान्त्रिक साधनो से विहीन उस काल मे तथा हिंमालय-जँसे दुर्गम एवं 
वरफीले पहाड मे यह एक बहुत वडा दु साध्य और इंजीनियरिंग-विद्या का उच्चतम 
प्रयत्न था । इसीलिए, दु.साध्य कार्यं को कठिन अध्यवसाय और पूर्ण धेये के साथ 
सम्पन्न कर देने को “भगीरथ घ्रयत्न' कहा गया है, जो हिन्दी मे एक मृहावरा 
बन गया है । जह्व_राजा द्वारा गगा को पी जाने की कथा का आशय समजेना 
चाहिए कि जल्लू.राजा के राज्य की भूमि मे बड़े-बडे गत्ते रहे होगे । गंगा की 
धारा उन्ही में श्रवरुद्ध हो गई । जल्नराजा की अनुमति पाकर भगीरथ ने वहाँ 
भी श्रपनी विद्या का प्रयोग किया और धारा को आगे बढाया तथा सागर तक 
पहुँचा दिया । अपने किस उद्देश्य के लिए भगीरथ सागर तक गंगा को लाये, 
इसकी वैज्ञानिक तथा तर्कपूर्ण चर्चा पहले की गई है । घोर तपस्या और श्रम 
करना, अपनी इजीनियरिंग-विद्या की कुशलता प्रदर्शित करना तथा जिस कार्य को 
प्रयत्त करके भी उनकी पूर्ववाली चार पीढी नही कर सकी, उसे सम्पन्न करके 
दिखा देगा--ये सारे कार्म भगीरथ के चरित्र की बहुत बडी विशेषता तथा 
महत्ता है । 


१. भगवान्‌ शंकर को जटा ही वह आझारा-प्रदेश कही जाती है, इसीलिए शकर का नाम भी 
“व्योमकेश” है [--ले० 

२, जह, का यशष्थान भागलपुर) (बिहार) के 'कहलगाँव” में था । 

३. बैदिक निशान और भारतीय छक” ति, ए० ११ द्रष्टन्य्‌ । 
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९ 


ऋतुपस 


भगीरथ का पुत्र 'नाभाग' हुआ । श्रीमद्भागवत पुराण! मे उसे 'नाभ' कहा गया है । 
किन्तु, वायुपुराण) में नाभाग को भगीरथ का पौत तथा श्रुत का पुत्र कहा गया है । 
'नाभाग' का पुत्र 'अम्वरीप' हुआ । वह भगवान्‌ का वडा भक्त था।* एक वार दुर्वासा 
ऋषि के साथ उसका सधघर्प हुआ, जिससे दुर्वासा ऋषि को श्रम्वरीप से क्षमा माँगनी 
पडी ।* अम्बरीप का पुत्न सिन्धुद्दीप' हुआ तथा उसका पुत्त अयुतायु' । इसका नाम 
'बहापुराण' में 'अयुताजित' मिलता है । इसी 'अयुताजित' का पुन्न 'ऋतुपर्ण' था । यह 
गणित का बहुत बड़ा विद्वान्‌ तथा आविष्कारक था। साथ ही, यूतविद्या का भी 
पण्डित था। 'महाभारत' के अनुसार यह निपध देश के राजा नल का समकालीन था 
तथा उसका अन्तरग मित्र था। राजा नल जब अपने भाई से द्यतक्रीडा में हार गये 
श्रौर इधर-उधर भटकने लगे, तव विकृत तथा छद्मवेप में वे राजा ऋतुपर्ण के यहाँ 
“वाहुक' नाम धारण करके रहने लगे । ऋतुपर्ण ने नल को श्रश्वविद्या में निपुण 
जानकर उन्हें अपनी अइवशाला का अध्यक्ष नियुक्त कर दिया । इधर दमयन्ती 
झपने पिता के घर चली गई थी । राजा नल उसे जगल मे अकेली छोड़कर 
आगे वढ गये थे । दमयन्ती जंगल में दर-दर की ठोकर खाती अपने पिता के 
घर विदर्भ देश चली गई । उसे वहाँ रहते बहुत समय व्यतीत हो गया, फिर 
भी नल का कोई पता न लगा । अव दमयन्ती के पिता भीम ने नल को खोज 
निकालने के लिए एक युक्ति सोची । उन्होने प्रचार कराया कि दमयन्ती का 
पुनविवाह होगा और इसके लिए स्वयवर रचा जायगा । भीम को “ऋतुपर्ण' के 
यहाँ छिपकर नल के रहने का कुछ-कुछ आभास अपने गृप्तचरो से मिल 
चुका था । परन्तु, सर्पदश से राजा नल की आक्कति इतनी विगड गईथी कि उन्हे 
पहचाना ही नही जा सकता था । दमयन्ती के पिता ने केवल ऋतुपर्ण के यहाँ 
दमयन्ती के दुबारा स्वयवर का निमन्त्रण भिजवाया और वीच में केवल एक 
दिन का समय दिया । दमयन्ती के सौन्दर्यं की ख्याति सभी जगह फली हुई थी। 
ऋतुपण भी उसके लिए लालायित थे । परन्तु, अयोध्या से विदर्भ तक के लम्बे 
मार्ग को एक दिन मे रथ पर बैठकर तय करना असम्भव था । श्रइवशाला के 
श्रध्यक्ष नल ने भी दमयन्ती के दुवारा स्वयंवर की जव चर्चा सुनी, तव वह 
दमयन्ती के पास पहुँचने के लिए व्याकुल हो उठा । उसने महाराज ऋतुपर्ण से 


१. श्रीमद्भागवत, नवम स्कन्ध, अध्या० ४१ | 
२ भगीरथसुतश्चापि श्रुतो नाम बभूव ह। 
नामागस्तस्य दायादो नित्यं धर्मपरायण' ॥ 
-णवायु० पु०, उत्त०, अध्या० २६, श्लो० १६९ ! 


3 नामागादरम्बरीपोऽभून्महाभागवत' कृती । -भाग०, स्कन्ध &, अध्या» ४, श्लोक १३ | 
४, णं भगवतादिष्टो दुर्वासाश्चक्रतापितः । 


अम्बरीषमुपाइत्य वत्यादौ दुःखितोऽ्द्दीत्‌ !!--तत्रैच, अध्या» ५, शलो० १ | 
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निवेदन किया कि मे महाराज को एक दिन के भीतर ही विदर्भ की राजधानी 
मे पहुंचा सकता हूँ। वात ठीक थी । अश्वो की गति को मनेकगुना बढ़ा देने 
की विद्या उसे श्राती थी । ऋतुपर्ण ने उसका प्रस्ताव स्वीकार कर लिया । 
ऋतुपर्ण के रथारूढ होते ही नल ने रथ को उडाया और उसके घोडे हवा से 
वाते करने लगे । वायु के प्रवल झकोरे के कारण मार्ग मे ऋतुपर्णे का दुपट्टा उड 
गया 1 उन्होने तत्काल अपने सारथी वाहुक से रथ को रोककर दुपट्टा ले लेने 
को कहा । वाहुक ने उत्तर दिया-'महाराज, श्राप का दुपट्टा अब तो अनेक 
योजन पीछे छूट चुका है । इस समय श्रश्‍वो की गति असाधारण है, इन्हें रोका 
नही जा मकता । ऋतुपर्ण को भी अब यह आभास होने लगा कि उसका सारथी 
दूसरा कोई नही, राजा नल ही है । क्योकि, उस समय श्रशवविद्या का इतना वड़ा 
जानकार नल के अतिरिक्त सारे भूमण्डल मे श्रौर कोई था ही नही । ऋतुपर्ण 
ने नल से श्रव्वविद्या सिखाने के लिए निवेदन किया । नल ने उन्हे कहा 
भ्रश्‍वविद्या मे पारगत वना दिया । वदले मे ऋतुपर्ण ने भी नल से 
कहा कि मै भी तुम्हें एक श्रनुपम विद्या सिखाता ह'। उसने रास्ते के एक पेड 
की डाल के पत्तो की सख्या वतला दी और कहा कि डाल तोडकर गिन लो 
कि जितनी सख्या मैने कही है, वह ठीक है कि नही। नल ने डाल तोड़कर 
सारी पत्तियों की गणना की । सख्या ठीक उतनी ही थी । वही ऋतुपर्ण ने चूत- 
क्रीडा की विद्या भी नल को वतलाई, जिससे जूए के पासो को इच्छानुसार 
फेंका जा सकता था ।! आगे इसी विद्या के आधार पर नल ने अपना खोया 
हुआ राज्य प्राप्त किया । 

ऋतुपणं के पश्चात्‌ इस वश मे १. सवंकाम, २. सुदास, ३. कल्माषपाद, 
४, अवमक, ५ उर कास, ६. मूलक, ७. शतरथ, ८, ऐडविड, ९. कृतशर्मा, 
१०. विश्वमहत्‌, ११. दिलीप (खट्वाडग), १२. दीधंबाहु, १३. रघु, १४. अज, 
१५. दशरथ, १६० राम भ्रादि प्रतापी राजा हुए । 

यह सूची 'वायृपुराण' के अनुसार है! अन्य पुराणों की सूची में इससे थोडा 
अन्तर है । 


कल्माषपाद और नारीकवच 


'विष्णुपुराण'3 मे राजा “सुदास” के पुत्र 'सौदास' के लिए यह कथा आती है 
कि एक वार उसने वन मे घूमते हुए दो व्याध्रो को देखा। उसको शिकार के 
लिए कोई मृग नही मिला । उसने निश्‍चय किया कि इन्ही दो व्याधो ने सम्पूर्ण 
अरण्य को मृगविहीन बना दिया है, अतः उसने एक व्याध को अपने बाण से 


१. ऋतुपर्णो नलसंखो योऽश्ववि्यामयान्नलात्‌ । 

दत्त्वाक्षह्ृदय चास्मै सर्वकामस्तु तत्सुतः ॥- भागवत, स्क० ६, अ० ६, रलो० १७। 
२, वायुपु०, उत्तराड 9 अ० २६, श्लो० १७४ से १८२ | 
३८ चतुथं अंरा, अध्या* ४ । 
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मार डाला। मरते समय वह व्याध भयंकर राक्षस बन' गया और दूसरे व्याघ्र ने 
कहा कि मै इसका वदला लूंगा । उसने राजा की यज्ञवेदी से वसिष्ठ ऋषि 
के चले जानेपर स्वय वसिष्ठ का रूप धारण किया और यज्ञ मे जाकर यज्ञ के 
अन्त मे राज! से नरमांस खाने की इच्छा प्रकट की । तदनन्तर, उस व्याघ्र ने 
स्वय पाचक का वेप धारण कर राजा की श्राज्ञा से नरमास पकाया और वसिष्ठ 
ऋषि को खाने को दिया। भोजन मे नरमास देखकर वसिष्ठ भ्रत्यन्त कद्ध हो 
गये । उन्हे कृद्ध देखकर राजा ने निवेदन किया कि प्रभो, यह भोज्य तो श्रापके 
ही आग्रह से प्रस्तुत किया गया है । यद्यपि वसिष्ठ ने समाधि से यथार्थ स्थिति 
का अवलोकन कर लिया, तथापि क्रोधवश राजा को शाप दे दिया कि तू वारह 
वर्पो तक नरमास खाता रहेगा । निरपराध राजा भी वसिष्ठ के इस व्यवहार से 
क्रुद्ध हो उठा । वह भी अ्रभिमन्त्रित जल को हाथ मे लेकर वसिष्ठ ऋषि को शाप 
देने के लिए समुद्यत हो उठा। किन्तु, रानी नें अपने पति का हाथ पकडते हुए 
निवेदन किया कि ये हमारे कुलगुरु हँ । इन्हे शाप देना उचित नही है । 
सौदास ने शाप का भ्रभिमन्त्रित जल अपने पैरो पर गिरा लिया । उस जल से 
उसके पैर चितकवरे रग के हो गये, इसीलिए उसका एक नाम 'कल्मापपाद' भी 
हुआ । 


कल्मापपाद की चौथी पीढी मे 'मूलक' नाम का राजा हुआ । इसके राज्यकाल 
मे भगवान्‌ परशुराम ने पृथ्वी को क्षत्तिय-विहीन वना देने की प्रतिज्ञा की थी । 
जव राजा मूलक पर परशुराम ने आक्रमण किया, तव वस्द्रविहीना श्रनेक स्त्रियां 
राजा को अपने वीच मे करके हाथ जोडे परशुराम के सामने आई ! परशुराम ने 
सवको असहाय अवला समझकर छोड दिया, जिससे राजा 'मूलक' वच गया । 
अपनी रक्षा के लिए नारियों को कवच वनाने के कारण पुराणो मे इसका नाम 
“नारीकवच'' भी प्रसिद्द है । 


दिलीप 


पूर्वोक्त सूची मे दिलीप और रघु के बीच 'दीर्घवाहु' का नाम आता है। 
परन्तु, कुछ पुराणो की सूचियों के श्रनुसार तथा महाकवि कालिदास के रघुवंश 
महाकाव्य के अनुसार दिलीप का ही पुत्र रघु था। दीघंवाहु शब्द दिलीप का 
विशेषण माना जाता है! महाकवि कालिदास के रघृवश महाकाव्य में दिलीप, 
रघ और श्रज के परमोदात्त चरित्र के वर्णन से इन राजाओ की ख्याति फैल 
चुकी है। महर्षि वसिष्ठ के आदेशानुसार दिलीप ने इक्कीस दिनो तक कामधेनु 
की पुत्री नन्दिनी गौ की छाया के समान उसके पीछे-पीछे चलकर सेवा की । 
इक्कीसर्वे दिन नन्दिनी ने राजा की परीक्षा ली । वह गुहा मे प्रविष्ट हो गई 


१. “योऽसौ निःक्षत्रे कमातलेऽस्मिन्‌ क्रियमाणे स्त्रीमिविवस्त्रामि' परिवार्य रक्षितः ततस्तं 
नारीकवचमुढाइरन्ति ।?---विष्णुपु०, अंशा ४, अध्याय ४, शलोक ७४। 


सूर्यवंश २४७ 


श्रीर डर कै कारण जोर-जोर से रंभाने लगी । राजा दिलीप नै देखा कि उस 
गौ की पीठ पर एक विकट सिह श्रासीन है । दिलीप ने गौ के ऊपर विपत्ति 
देखकर बाण चलाना चाहा; पर हाथ तुणीर से चिपक गया । सिह ने बतलाया 
कि मै भगवती पादेती का वाहन और शंकर का किकर हु' । अतः, मेरे ऊपर 
तुम्हारा बल-प्रयोग व्यर्थ होगा । यह यौ मेरी ही भोज्य-सामग्री है । मै उसे 
तभी छोड सकता हू, जब उसके वदले मुझे पुष्कल हार मिले । सिह की 
ऐसी वात सुनकर राजा दिलीप नो सिह से निवेदन किया कि गौ के बदले मेरा 
शरीर प्रस्तुत है और अपने को ही सिह क आगे निवेदित कर दिया । 


राजा दिलीप की ऐसी गौ-भक्ति तथा त्याग देखकर देवताग्रो ने आकाश से 
पुष्पवृष्टि की । नन्दिनी ने कहा-'वत्स, तुम्हारी परीक्षा हो चुकी, तुमपर मे 
प्रसन्न हूँ ।' उसी नन्दिनी के वरदान से दिलीप को पुत्र उत्पन्न हुआ, जिसका नाम 
'रघ्‌' पडा । इस वंश मे राजा रघु, इतना प्रतापी राजा हुआ कि उसके ही नाम ` 
पर सूर्यवंश “रघुवश' कहलान लगा । 


पने पिता के अश्त्रमेध यज्ञ के अ्रश्व की रक्षा करते हुए रधु ने भी इन्द्र 
से युद्ध किया । घोडा तो वापस नही ला सका, परन्तु यज्ञ की पूर्ति हो गई । 
रघु का पुत्र अज हुआ, जिसने स्वयवर मे इन्दुमती को प्राप्त किया । उसके आगे 
राजा दशरथ और उसके पुत्र भगवान्‌ राम का चरित्र तो सर्वत्र विदित ही है 1१ 


भगवान्‌ श्रीराम 


मर्यादापुरुपोत्तम भगवान्‌ राम को विष्णु के भ्रवतार का रूप माना गया है! 
सत्ता, चेतना और आवन्द (संच्चिदान॑न्द) ये तीन धर्म भगवान्‌ के माने गये है । 
भगवान्‌ राम के चरित्र मे सर्वत्र इन तीनो का पूर्णं विकास दृष्टिगोचर 
होता है । सत्ता का अर्थ है--शक्ति या क्षमता । इसका परिचय रामचन्द्र की 
बाल्यावस्था से ही मिलना प्रारम्भ हो जाता है । किशोरावस्था मे ही उन्होने 
विइवामित्त के यज्ञ को बडे-अडे राक्षसो से रक्षा की और ताडका के समान 
बिकट राक्षसी का वध किया । उस समय जनक के यहाँ भगवान्‌ शकर का एक 
प्राचीन धनुष रखा हुआ था, जिसको हाथ से पकडकर प्रत्यचा चढा देना 
भ्रसाधारण कार्य था और वही जनकनन्दिनी सीता का विवाह-शुल्क था । सँकड़ो 
मनुष्यो के द्वारा वह धनुष इधर से उधर किया जाता था । पृथ्वी पर कोई क्षत्रिय 


१ जब मेरी पुस्तक बैदिक विज्ञान और भारतीय ससक्त” प्रकाशित हुई, तष कुछ विढान्‌ 
मित्रों ने यह आलोचना की कि इसमे कृष्ण का चरित्र तो लिखा गया है, पर रामचरित्र 
के विना यह पुस्तक अधूरी लगती है। वस्तुत » रामचरित्र भारतीय सस्कृति का एक 
अदश चरित्र है । उक्त पुस्तक में विज्ञान की बातों को ध्यान में रखकर कुष्ण का ही 
चरित्र लिखा गया था । यहाँ रामचरित्र पर थोडा प्रकारा डाला जाता है ।--छे० 


२४८ पुंराण-पारिश्ञील॑नै 


उस धनुप को अपने स्थान से हिला भी नही सका । 'हनुमन्नाटक' के अनुसार 
राम नें उसके सम्बन्ध में यह वात कही-- 


श्राद्वीपात्‌ परतोऽम्यमी नृपतय. सर्वे समभ्यागताः 
कन्यायाः कलघौतकोमलरुचेः कोत्तःच लाभः परः 
नाकृष्टं न च टद्कितं न नमितं नोत्थापितं स्थानतः 
केनापीदमहो महद्धनुरिदं निर्वीरमुर्वीतलम्‌ ॥ 


इस प्रकार के उस विलक्षण धनुप को भगवान्‌ रामचन्द्र ने, उस किशीरा- 
वस्था में ही, न केवल उठाया, न केवल उसपर प्रत्यचा चढाई; अपितु उसे 
खिलीने की तरह वडी ग्रासानी से तोड भी दिया । इससे स्पप्ट है कि सत्ता 
ओर शक्ति उनमे कितनी विपुल मात्रा में थी। फिर, जिम समय सीता के 
वियोग मे भगवान्‌ राम दुखी होकर जगलो मे भटक रहे थे, उस समय भी 
बड़े-बड़े राक्षसों का सहार उन्होने कर डाला । जिसके डर से देवता भी थर- 
थर कापते थे, जिसके ग्रादेश के विना न तो हवा चल सकती थी, या न श्रग्नि 
जल सकती थी और न मेघ पानी चरसा सकता था । उस अतुलित पराक्रमी रावण 
को भी उन्होने अपने तीक्ष्ण वाणो के द्वारा मृत्युमुख मे डाल दिया । रामचन्द्र 
जैसे शक्तिशाली चरित्र से यह सिद्ध हो जाता है कि सत्ता-धमं, जो परब्रह्म 
के धर्मों मे एक है, उनमें परिपूर्ण मात्रा में विद्यमान था! 


इसके वाद परब्रह्म के दूसरे धम चेतना को श्रव हम लेते हे । भगवान्‌ 
रामचन्द्र का ज्ञान महासागर की तरह अथाह था । रामायण मे तथा श्रन्यत्र 
भी उनकी ज्ञान-शक्ति का सविस्तर वर्णन है । व्यावहारिक ज्ञान में तो उन्होने 
ससार के समक्ष ऐसा चरित्र उपस्थित किया, जिससे उन्हें मर्वादा- 
पुरुपोत्तम कहा जाता है । उनके चरित्र सं कही भी मर्यादा का उल्लड्‌घन नही 
मिलता है । अपने पिता के वचन का पालन करने के लिए उन्होने चौदह वर्ष 
तक वन में रहना प्रसन्नता से स्वीकार किया । उन्होने प्रत्येक सम्बन्धी तथा 
सम्पर्क में आनेवाले प्रत्येक मनुष्य के साथ अपने ब्यवहार को उस सीमा तक 
पहुँचा दिया, जहाँ से आगे की वात सम्भव ही नही है । अन्त में, एक सामान्य 
प्रजाजन के अपवाद को सुनकर तथा प्रजा की भावना को श्रावर देने के लिए 
उन्होने, वडे दु.खी हृदय से, अपनी प्राणोपमा पत्नी गर्भवती सीता को राज्य से 
निर्वासित कर दिया । आरम्भ से अन्त तक रामचरित्न मे व्यवहार के आदर्शं के 
सहो चित्र है, जिनसे भारत का वच्चा-वच्चा परिचित है । ये उनकी व्यावहारिक 
चेतना की पूर्णता का योतक है । उनके शास्त्रीय और दार्शनिक जान के विपयं 
मे इतना ही कहना है कि इन विषयो पर अपने कुलगुरु वसिष्ठ से उनकी जी 
गम्भीर शास्त्र-चर्चा होती थी, उन चर्चा्रो का ही संग्रह 'योगवासिप्ठ' नामक 
ग्रन्थ है, जो भगवद्गीता के समान ससार की अमूल्य निधि है । उनकी 
राजनीदिनता तथा युद्धशीशन की सीमा यहाँतक थी कि समुद्र-्पार लंका मे 


सुयवश २४९ 


घुंसकर रावण जैसे पराक्रमी श्रीर दुर्दात्त राक्षस का उन्होंने समूल नाश कर 
दिया । उनके श्रपने श्रयोध्या-राज्य का एक भी व्यवित नही मारा गया । 
विशुद्ध राजनीतिक दृप्टि से देखने पर यह चरम सीमा की राजनीति मानी 
जायगी 1 रामचरित्र पर झाधृत 'भुगुण्डिरामायण' मे लिखा है कि जब 
रामचन्द्र के म्रभिपेक की तैयारी होने लगी, तव कैकेयी ने राम को अपने पास 
बुलाकर कहा कि 'तुम्हारे राज्याभिषेक होने से मुझे वडी प्रसन्नता है; परन्तु 
मे तुम्हें भानेवाले खतरे से सावधान कर देना चाहती हू । खतरा यह है कि 
राक्षमराज रावण कई वार हमारे राज्य पर छापा मार चुका है। राज्याभिषेक 
के पहले ही तुम्हे उसका दमन कर देना चाहिए ।' रामचन्द्र ने पूछा--“रावण 
कहाँ रहता है ? में उसका दमन अवश्य करूँगा ।” कैकेयी ने उत्तर विया--- 
“यह किसी को पता ही नहीं है कि रावण कहाँ रहता है । वह श्रचानक छापा 
मारा करना है और गायब हो जाता हैं ।” रामचन्द्र ने पूछा--“तब क्या 
उपाय किया जाथ ?” कैफेयी ने कहा--“इसका उपाय यही है कि तुम वन मे 
जाओ, सोता भी तुम्हारे साथ जाय । रावण सीता पर बडा मुग्ध है । तुम 
दोनो के वनवास को सुनकर वह अवश्य ही तुम्हारे पास ग्रायया । मुझे पूर्ण 
विश्वास है कि आमने-सामने युद्ध होने पर तुम उसे अवश्य मार दोगे । परन्तु 
एक वात का ध्यान रखना होगा कि तुम सीता को अकेली कभी न छोड़ोगे 1” 
रामचन्द्र माता कैकेयी की आज्ञा शिरोधार्य करके वन मे चले गये । कैकेयी के 
गन में किसी वात की कोई दुर्भावना नही थी । कैकेयी जानती थी कि महाराज 
दशरथ स्वेच्छा से राम को वन में नही जाने देगे, ग्रत. उसने वरदान की बात 
सामने रखी । राम ने देश को राक्षसो के उत्पीडन से त्राण दिलाने के लिए, 
राज्य-ग्रहण से पूर्व राजकुमारो को नाना कष्टो का अनुभव प्राप्त कर लेना 
चाहिए, देश को भौगोलिक सीमाक्षेत्नो से पा'चिन हो लेना चाहिए और 
शत्रओ का नाश करके तव राज्य-ग्रहण करना चाहिए श्राटि भ्रादर्शो को उप- 
स्थापित करने के लिए राम ने वन-गमन किया था, जिसके लिए लोकमानस के समक्ष 
कई व्याज रखे गये । "भुशुण्डिरामायण' के इस सन्दर्भ से रामचरित्र के 
राजनीतिक श्रादर्श पर विलक्षण प्रकाश पडता है । 
बन मे भटकते हुए सुग्रीव से मित्ता स्थापित कर लेना श्रौर उस मित्रता 
को इतने ऊँचे धरातल पर ले जाना भी राजनीति की बडी ही सूक्ष्म चाल कही 
जा सकती है । इस मित्रता से श्रौर बालि जैसे बलवान्‌ व्यक्ति को भी मार 
देने से राम की राजनीति ने समस्त दक्षिण भारत के वनवासियो के हृदय मे 
प्रेम और अपने पराक्रम का सिवका जमा लिया और राम को दु खियो के सहायक 
कहलाने का यश दिला दिया । यह सब उस क्षेत्र मे हुआ, जहाँ राक्षसराज 
रावण का श्रातक जमा हुआ था । राम ने रावण के इस श्ातक को भी अपनी 
राजनीतिं से उन्मूलित कर दिया । राम के ये सारे कार्य राजनीतिक व्यवहार 
की परिपूर्णता के स्पष्ट उदाहरण है । सुग्रीव की मित्रता से राम ने मित्रभाव 
३२ 


२५० पुराण-परिशौलन 


का एक आदर भी संसार के सामने रख दिया । लकायुद्ध-विजय करके श्रपने 
सभी मित्रो-सहित पुष्पक विमान पर भ्रारूढ होकर जव रामचन्द्र अयोध्या लोटे, 
तब भरत को भ्रपने परम मित्र सुग्रीव का परिचय उन्होने निम्नलिखित घंलोक 
के द्वारा विया-- 


निवासः कान्तारे प्रियजनवियोगाधिरघिको 
घनुर्मात्रं त्राण रिपुरपि धुरीणः पलभुजाम्‌ । 
श्रकपारात्पारे चसति स च कात्र प्रतिकृतिः 
ने सित्रं सुग्रीवो यदि तदियतो राघवकथा 1! 


--हुनुमन्नाटक । 

जगल का निवास, पत्नी के वियोगन्रोग का रोगी, रक्षा का साधन एक- 
मात्र धनुप, राक्षसराज रावण जैसा दुर्दान्त शत्रु, उसमे भी उसका निवास समुद्र 
के उस पार, और तव यदि सुग्रीव की मित्रता न प्राप्त हुई होती, तो हमारी 
क्या गति होती, वस इसी से तुम समझ लो । 


सर्वसमर्थ ब्रह्ममय राम की यह उक्ति नम्रता की पराकाष्ठा है भ्रौर 
मित्रता की मर्यादा को स्थापित करने के लिए भारतीय संस्कृति का उज्ज्वलतम 
उदाहरण है । 


फिर, जव रावण का छोटा भाई विभीपण राम की शरण मे श्राया, तव भी 
उनकी राजनीतिं-चातुरी का उज्ज्वल निदर्शन देखने को हमे मिलता है। विभीषण 
को शरण दी जाय या नही, उन्होने अपना कोई स्वतन्त्र निर्णय पहले नही 
दिया । उन्होने अपनी सेना के प्रमुख योद्धाओं के वीच वैठकर पुर्ण विचार- 
विमश किया । सभी की राय विभीषण को विश्वासपात्र बनाने के विपक्ष में थी 
श्रौर सुग्रीव तो विभीषण को गुप्तचर करार देकर बन्दी वनाने पर बिलकुल 
ही तुला हुआ था । किन्तु, हनुमान्‌ ने कहा कि मेने लका मे विभीषण को स्वय 
देखा है । मेरा यह निश्चित मत है कि वह दुष्ट नही है और न गुप्तचर ही, 
उसे शरण मिलनी चाहिए । अन्त मे, रामचन्द्र ने हनुमान्‌ से कहा कि अरे, तुम 
यह क्या कहते हो कि यह दुष्ट नही है, अतः शरण देनी चाहिए | शरणागत 
होकर यदि वह आया है, तो कुछ भी हो, उसे शरण मिलनी ही चाहिए । 
जाओ, उसे आदर-सहित मेरे पास के आओझो । इतना ही नही, उन्होने यह भी 
कहा कि विभीपण क्या, यदि रावण भी मेरी शरण चाहता हो, तो मुझसे दुवारा 
पूछने की आवश्यकता नही है । उसे भी शरण में ले श्राना । 


विभीषण की शरणागति का यह स्थल आदर्श की दृष्टि से तो भ्रपना 
महत्त्वपूर्ण स्थान रखता ही है, राजनीतिक दृष्टि से भी इसमे भगवान्‌ राम की 
सूझ-चूझ का पूर्ण परिचय मिलता है । राम की भक्तवत्सलता की धाक विभीषण 
के मन में ऐसी जम गई कि वह इनका दासानुदास बन गया और युद्ध में अपने 
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भाई के विरुद्ध राम की ओर से ऐसा मागदर्शन दिया, जिससे विजय प्राप्त करने 
मे भारी सफलता मिली । विभीषण युद्धकाल मे लंका और रावण के प्रच्छन्न 
रहस्यो को समय-समय प्रकट करता रहा, जिसे राम की राजनीति का ही 
रहस्य कहा जायगा । रामचन्द्र के सफल राजनीतिक ज्ञान का परिचय तो हमे 
तव मिलता है, जब उन्होने शरण मे आते ही विभीषण का लंकाधिपति के रूप 
मे अभिषेक कर दिया । उस अवसर पर सुग्रीव ने पुछा कि महाराज, युद्ध का 
निर्णय अनिदिचित होता है श्रथवा इसी प्रकार कही यदि रावण भी श्रापकी शरण 
मे भ्रा गया, तो क्या लंका के दो राजा होगे। राम ने इसका बड़े गम्भीर रूप 
मे उत्तर दिथा कि यदि रावण शरणागत हो गया, तो वही लका का 
राज्य करेगा और विभीषण तब अयोध्या का । अपने इस तरह के प्रतिज्ञा- 
वचनों से राम ने अपने शतु रावण के सहोदर भ्राता को अपना अनन्य अनुगामी 
चना लिया और शत्रु के गढ मे दरार डाल दी थी । ये सारे उदाहरण साधारण 
पुरुष के नही हो सकते । ये सारी विशेपताएँ परत्रह्म के चेतना-धमं का परिपूर्ण 
मात्रा मे विकास हूँ, जो रामचन्द्र को ईशवरावतार के खूप मे सिद्ध कर 
देता है । 
परब्रह्म का तृतीय धर्म जो भ्रानन्द है, वह भी भगवान्‌ राम के चरित्र मे पूर्ण विकसित 
रूप में दीख पडता है। हमने श्रपनी पुस्तक “वैदिक विज्ञान और भारतीय सस्कृति” 
(पृ० २४१) मे श्रानन्द के दो रूपों का विस्तार से निरूपण किया है और लिखा है कि 
कुष्णचरित्र मे उन दो रूपो मे से समृद्धयानन्द का विकास देखने को मिलता है । 
समद्धयानन्द प्रतिक्षण उल्लास का रूप है । किन्तु, रामचरित्र मे आनन्द के 
दुसरे रूप शान्त्यानन्द का परिपूर्णं विकास दीख पडता है, यह मन:स्थिति के 
एकरूप रहने का प्रतीक है, जिसमें हर्ष और विषाद का कोई बाहरी अनुभव नही 
होता । निदर्शन के रूप में, जब महाराज दशरथ ने रामचन्द्र को वन में जाने 
की भ्राज्ञा दी और उस श्राज्ञा का पालन करने जब वे चले गये, तब दशरथ 
को राम के मनोभाव के प्रति बडा ही आएचर्थ हुआ, जिसे उन्होने इस तरह 


व्यक्त किया था-- 
झाहूतस्याभिषेकाय विसुष्डस्य घनाय च । 
न सया लक्षितस्तस्य विशेषोऽल्पोऽपि धीमतः ।। 


श्र्थात, रामचन्द्र को मैने राज्याभिषक के लिए बुलाया झौर जब वह आया, 
तब उसे चन में जाने की आज्ञा दे दी । किन्तु, आश्‍चर्य है कि राज्याभिषेक के लिए 
श्राया, तो उसके मुख पर कोई प्रसन्नता का चिल्ल मैने नहीं देखा और जब वन 
जाने लगा, तब भी उसके मुख पर किसी प्रकार का विषाद नही देखा ! इतना ही 
नही, राम मे शान्त्यानन्द की पराकाष्ठा तो उस समय देखने को और अधिक 
मिलती है, जब वे सीता के वियोग से अत्यन्त दुःखित और उत्साह-रहिंत हो गये थे, 
तब भी वन मे विचरण करते हुए उन्होने अनेक भयानक राक्षसो से युद्ध किया और 


~ 
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उन्हें मार गिराया । ऐसी घटनाओं से उनके चित्त की स्थिरता का पता चलता है, 
जो शान्त्यानन्द का उदत्त प्रतीक है । 
इस विपय में कुछ आधुनिक विद्वानों ने यह सम्मति प्रकट की है कि वाल्मीकि ने 
कही भी रामचन्द्र को श्रवतार के रूपमे चित्रित नही किया है । प्रादर्श 
मानव के रूप में ही उनके जीवन-चरित्न का वर्णन किया है। साथ ही, “प्रमरकोश' 
के रचयिता भ्रमरसिह ने विष्णु के नामो में जहाँ कृष्ण के बेटे-पोतों के भी 
नाम लिखे है, वहाँ उन्होने रामचन्द्र का नाम लिखा । इससे यही सिद्ध होता है 
कि राम के चरित्र को श्रवतार के रूप में बहुत वाद मे मान्यता मिली। परन्तु, 
यह कल्पना सर्वथा निस्सार है । ऐतिहासिक दृष्टि से कालिदास का समय 
अ्रमरसिह से कुछ पहले ही है भौर कालिदास ने स्पष्ट ही राम को परब्रह्म के भ्रवतार 
के रूप मे चित्रित किया है। 'वाल्मीकिरामायण' में भी सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर 
भ्रहल्योद्धार ग्रादि कई ऐसे स्थल मिलते है, जो उनकी श्रतिमानुपी शक्ति के उदाहरण है । 
फिर, ऐसे भी अनेक स्थल वाल्मीकिरामायण' में श्रनेक है, जहाँ यह स्पष्ठ 
हो जाता है कि भ्रादिकवि ने उन्हे परब्रह्म के श्रवतार के रूप में ही पहचाना था। 
उदाहरण के लिए, शकर का धनुष तोडने पर परशुराम को रामचन्द्र के 
ईश्‍वर होने में भ्रद्धविश्वास हुआ था। उन्होने अ्रपने विश्वास को पूर्ण करने के 
लिए राम को अपना धनुष देकर उसपर प्रत्यंचा चढाने को कहा। राम ने 
तुरत उसपर प्रत्यंचा चढाते हुए कहा कि अब मेरा चढ़ाया हुभ्रा धनुष व्यर्थ नही 
जायया । इस बाण से या तो आपकी लोकान्तर गति पर प्रहार होगा या आपके 
अनृष्ठित कर्मो का उच्छेद होगा अथवा आपकी जीवित शरीर की शारीरिक 
चेष्टाओ को समाप्त कर दिया जायगा । इनमे आप जिसे अपने लिए 
अनुकूल समझते हों, बतलायें । ध्व परशुराम का सन्देह जाता रहा श्रौर उन्हे राम 
में परन्रह्म-रूप का पूर्ण विश्वास हो गया । परशुराम ने श्रपने कर्मों के उच्छेद 
को ही स्वीकार किया । रामचन्द्र ने अपने वाण से उनकी स्वर्ग-गति को 
काठ दिया और उनका स्वगं जाना रोक दिया । तत्पश्चात्‌ परशुराम तीर्थाटन 
करते रहे । कर्मोच्छेद के कारण वे दूसरे लोको में जाने के अधिकारी नही 
रहे, श्रत. उनकी गणना सात चिरजीवियो में होती है। 
विभीपण की शरणागति के अवसर पर भी 'वाल्मीकिरामायण' में उनकी 
उक्ति का यह एलोक मिलता है-- 
सकुदेव प्रयन्ताय तवास्मीति च वादिने । 
अभय सवंभूतेभ्यो दवाम्येतव्न्रतं मम ॥ 
अर्थात्‌, “जो एक वार भी शरणागत हो गया और “मैं आपका हू”, ऐसा जिसने 
कह दिया, उसे मै समस्त भूतो से निर्भीक वना देता हू. । यह मेरा ब्रत है |” 
यहाँ सव भूतो से भ्रभय-्दान देना मानवशक्ति के बाहर की वात है । अत', 
ru की दृष्टि में भी रामचन्द्र में परब्रह्मरूपता, स्थित थी, यह वात प्रकट 
। 
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भारतीय साहित्य मे रामचरित्न का वर्णन इतने श्रधिक परिमाण में हुआ है, 
जितना सम्भवतः, अन्य किसी अवतार या किसी भी महान्‌ व्यक्ति का नहीं 
हुआ । रामायण नाम से भी वाल्मीकिरामायण, ग्रध्यात्मरामायण, भ्रग्निवेष- 
रामायण, ग्रानन्दरामायण, भुशण्डिरामायण, तुलसी-कृत रामायण, कृत्तिवास- 
रामायण श्रादि अनेक रामायण हे, जिनमे रामचरित्र के विभिन्न भ्रादर्शो का 
चित्रण हुप्रा है। 'अ्ग्निवेपरामायण' मे तो रामचरित्न की घटनाओं की तिथियों का 
भी निर्देश है। इसके श्रतिरिक्त 'महाभारत' और प्राय सभी पुराणो में रामचरित 
का उल्लेख है।? 

महाकवि 'भास” ने रामचरित पर नाटक लिखे है । महाकवि कालिदास ने 
रघुवंश महाकाव्य के ग्रनेक सर्गो मे रामचरित्न का सरल प्रौर मामिक चित्र खीचा है। 
कविवर भवमूति ने 'महावीरचरित' शौर 'उत्तररामचरित' नाटकों की 
रचना की है । उत्तररामचरित सस्कृत-साहित्य की बेजोड इति है । आगे ्रनर्घ- 
राघव, प्रसन्नराघव, उन्मत्तराधव आदि अनेक नाटको श्रौर काव्यो की रचना 
हुई । न केवल संस्कृत-भाषा मे ही, अपितु अन्य-अन्य शाषाओं मे भी रामचरित्न 
पर सुन्दर कृतियाँ उपस्थित की गई । गोस्वामी तुलसीदासजी का “रामचरित- 
मानस? तो सारे ससार मे विख्यात है । दक्षिण की भापाञ्रो मे भी रामचरित 
पर अनेक रामायणों की रचनाएँ हुई है। जिनमे तमिल-भापा की 'कम्बरामायण' 
तो संसार के गिने-चुने महाकाब्यो मे एक है। रामचरित्र पर एक के बाद 
एक रचना होते चले जाने का क्या कारण है, इस प्रश्‍न का उत्तर कविवर 
“मुरारि' ने अपनो 'भनर्घराघव' नाटक के प्रारम्भ मे दिया है 

धदि क्षुण्णं पुर्वेरिति जहति रामस्य चरितं 
गुणेरेतावदिभिर्जगति पुनरन्यो जयति कः । 

अर्थात्‌, 'पूर्व के कवियों ने रामचरिल्न को जूठा कर दिया है, इसलिए 
यदि अर्वाचीन कवि रामचरित को अपनी रचना का आधार बनाना छोड़ दें, 
तो यह बतलाइए कि इतने गुणो से युक्‍त ससार मे कौन ऐसा चरित्र है, 
जिसको अपनी रचना का विषय बनाया जाय ।' मुरारि का यह वाक्य राम में 
परश्रह्मत्व को सिद्ध कर देता है। 

उपयूक्त विशाल वाडमय मे रामचरित का वर्णन होने पर भी सबसे भ्रधिक 


प्रामाणिक वर्णन 'वाल्मीकीय रामायण” का ही माना जाता है । कुछ लोगो का 
तो यह भी विश्वास है कि भविष्यदर्शी महर्षि वाल्मीकि ने रामजन्म के पहले ही 
ही रामचरित्न लिख दिया था। परन्तु, यह कल्पना निस्सार है । क्योकि, वाल्मीकि" 


१. (क) रामचरितम्‌, भागवतपु०, स्क० ६, अ० १० ] 
(ख) रामावतारवर्णनम्‌, ब्रद्दापु०, प्र मा०, अ० २१३ से २२४। 
(ग) शीरामचरित्र, कूर्मपु० पूर्वा अ० २१ | 
(व्‌) रामकथानकवर्णुनम्‌ पद्मपु० ख° ख०, अध्या० १७ से ४० तक | 
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रामायण के भ्रनुसार भगवान्‌ रामचन्द्र के राज्याभिषेक के अनन्तर ही महर्षि 
वाल्मीकि ने रामायण की रचना की - 


प्राप्तराज्यस्य रासस्य वाल्मीकिभंगवान, ऋषि: । 


राम के वाद का वंशक्रम 


राम, लक्ष्मण, भरत श्रौर शत्रुघ्न इन चार भाइयो मे रामचन्द्र के लब और 
कुश ये दो पुत्र हुए । लव-कुश का वर्णन 'रामायण' महाकाव्य भ्रीर 'उत्तररामचरित' 
नाटक में विस्तार से हुआ है । कुश का राज्य कोणला-राज्य कहा गया है 
ओर उसकी राजधानी को 'कुणस्थली' कहा गया है 1६ लव का राज्य 
उत्तर कोशल में बताया गया है और 'श्रावस्ती' उनकी राजधानी कही गई है ।* 
रामचन्द्र के छोटे भाई 'शतुघ्न' ने लवणासुर का वध किया श्रौर लवणासुर के 
क्षेत्र 'मधुवन' मे उसकी सुव्यवस्था के लिए मथुरापुरी का निर्माण किया और 
उसका शासन गलुघ्न ने श्रपने पुत्रो के साथ सेभाला। 'सुवाहु' तथा 'शूर- 
सेन के सहित उन्होने मथुरापुरी का पालन किया ।* लक्ष्मण के 'श्रगद' 
श्रौर “चन्द्रकेतु' दो पुत्र हुए, जिनका शासन हिमालय पर्वत के पार्श्वभाग मे 
स्थापित हुआ । अंगद की पुरी का नाम श्रगदीया था, जो 'कारपथ” प्रदेश मे थी 
श्रौर “चन्द्रकेतुः मल्लवश का स्थापक हुआ, जिसकी राजधानी का नाम 
“चन्द्रवक्त्रा' था । भरत के दोपुत्र थे-तक्ष और पुष्कर । इनका राज्य गान्धार * 
विषय मे था । तक्ष की पुरी तक्षशिला थी, जो चारो दिशाश्रो में तथा 
भारतीय इतिहास में सुविख्यात है 1४ पुष्कर की राजधानी पुष्करावतीपुरी 


१, कुशस्य कोरालाराज्यं पुरी वाऽपि कुशस्थली | 
रम्या निवेशिता तेन विन्ध्यपर्यतसानुषु ॥ 
“वायु पु०, उत्तः, अ० २६, शलो० १६८1 
१, उत्तराकोशळे राज्य लवस्य च महात्मनः) 
श्रावस्ती लोकविख्याता कुशवंशं निवोषत ॥--तत्रेव, रलो० १६६ । 
२. माधय लवणं हृत्वा गर्वा मधुवनश्च तत्‌ | 
शत्रुष्नेन पुरी तत्र मथुरा सन्निवेशिता 11 
सुबाहुः शूरसेनश्च शात्र्नरहिताबुभी 1 
पालयामासतु' पुती वैदेश्ची मधुरां पुरीम्‌ ॥ 
--चायुपु०, अध्या० २६, रलो० १८४-१८५ | 
४ अनङ्गदइचन्द्रकेठरच लक्ष्मणस्याऽऽ्मजाबुभो । 
हिमवत्पबेताभ्यासते स्फीतौ जनपद तयोः ॥ 
अङ्गदस्याठ, गदीया ठु देशे कारपथे पुरी । 
चन्द्रकेतोस्तु मल्लस्य चन्द्रवक्त्रा पुरी शुभा ॥ 
भरतस्यात्मजी वीरौ तक्ष' पुष्कर एव च 1 
गान्यारविषये सिद्ध तयोः पुर्योः महारमनोः ॥ 
तक्षस्य दिक्ष विख्याता रम्या तक्षशिल्लापुरी । 
पुष्करस्यापि वीरस्य विख्याता पुष्करावती 1 
--वाद्युपु०, उत्त०, अध्या० २६, श्लो० १८६ से १८६ तक | 


सूयव ` २५५ 
कहलाती थी, जो पुष्कलावती के नाम से इतिहास मे प्रसिद्ध है, जो पेशावर 
के पास अवस्थित थी । राम का ज्येष्ठ पुत्र कुश था । अत', कुश की सन्तानो? 


का ही उल्लेख 'वायुपुराण' ने किया है, जो क्रमशः इस प्रकार है-- 


१, कुदा १६. ध्युषिताइव 
२. अतिथि १७. सतक 
३. निषध १८, हिरण्यनाभ 
४. नल १९. वसिष्ठ 

५. सभ २०. पुष्य 

६. पुण्डरीक २१. धृवसन्धि 
७ क्षेमधन्वा २२ सुदर्शन 
८. देवानीक २३. भ्रग्निवणे 
९. अ्रहीनगु २४ झीधूक 
१०. पारिपात्र २५. सनु 

११. दल २६. प्रसुश्रुत 
१२. बल २७. सुसम्थि 
१३. श्रौ क २८. भ्रमषं (सहस्वान्‌) 
१४. वजुूनाभ २९ विश्वुतवान्‌ 
१५. शडखन ३०. बृहदूबल 


१, कुशस्य पुत्रो धर्मात्मा झतिथिः सुप्रियातिथि- । 
अतियेरपि विख्यातो निषधो नाम पार्थिवः ॥ 
निषधस्य नलः पुत्रो नभः पुत्रो नलस्य ठु। 
नभस. पुण्डरीकस्तु क्षेमधन्वा त्ततः स्मृतः ॥ 
च्ेमधन्वसुतो राजा देवानीकः भ्रतापवान्‌ । 
आसीदहीनशुनाम देवानीकात्मजः प्रमुः 1 
अहीनगोस्तु दायादः पारिपात्रो महायशाः । 

तस्माज्जश लो नृपः ॥ 
आहो. नाम सधर्मात्मा बलपुन्रो बभूव हं । 
वज़नामः सुतस्तस्य शाङ्कनस्तस्य चाऽऽत्मजः ॥। 
शङ्खनस्य सुतो विद्वान्ध्युषिताशव इति श्र॒तः । 
ध्युषिताश्वसुतश्चापि राजा विश्‍वसह* किल ॥ 
हिरण्यनाभकौशस्यो वरशिष्ठस्ततवुतोऽमवत्‌ । 
पुष्यरतस्य धुतो विद्वान्भु वसन्धिरच तत्सुतः 1 
सुदर्शनस्तस्य सुत" अग्निवणे' सुदशेनात्‌ ॥ 
अग्निवर्णस्य शीघ्रस्तु शीघ्रकस्य भनुः स्मृतः। 
मनुस्तु योगमास्थाय कलापय्माममास्थितः ॥ 
एकोनविंशप्रयुगे क्षत्तप्रावत्त कः प्रमुः ॥ 
असुश्रतो मनोः पुत्र, सुसन्धिस्तस्य चाळत्मजः । 
सुसन्धेश्च तथा म्पे सहश्वान्नाम नामतः ॥ 
आसीत्संहस्ववः पुत्रो राजा विशरुतवानित्ति । 


तस्याळसीदिश्रुतवत* पुत्रो राजा चृहदबलः ॥) 
“-चायुपु० उत्तर, अध्या० २६, ₹लो० २०० से ६११ 6, 
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मूर्यवंण के राजाओं की थह सूची केवल मुख्य-मुख्य राजाग्रों की ही है। 
श्राघनिक ऐतिहासिक पुराणों के इन राजाओं की नामावलियो के श्राधार पर यह 
दिखाने की चेप्टा करते हैं कि भारतीय युगानुसारिणी वर्प-गणना या तो काल्पनिक है 
या पारिभाषिक । प्रत्येक राजा के शासन-काल को हजारों वर्षों तक वतलानेवाले 
वणन को तो हम भी पारिभाषिक ही मानते हे । वयोकि, स्वयं वेदभाग में 'शतायूर्व 
पुरुप? कहा दै । जिसका तात्पर्यं है कि वेदो में पुरुष के ग्रायुप्य की कालगणना मे सी वर्ष 
ही निश्चित किये गये हे । इस विपय का विस्तार से विवेचन हम प्रस्तुत ग्रन्थ में पहले 
ही कर चुके है । परन्तु, आधुनिक विद्वानों के इस निप्कर्प ने हम सहमत नहीं हैं 
कि पुराणो में उल्लिखित राजाग्रो के नामो की गणना करके प्रत्येक राजा 
के शासनकाल को बीस-वीस या वाईत-वाईस वर्पो का नियत करके उनके जोडने 
से जो वर्ष-गणना आई, वही भारतवर्ष के इतिहास की कालसीमा है । पुराणो 
में बहुत कम केवल वीरता, सुशासन आदि गुणो के श्राधार पर जो राजा प्रसिद्ध 
हो गये थे, उनके नामों का उल्लेख कर दिया गया है, जिसके सम्बन्ध में प्रमाण- 
पूवक हमने उल्लेख किया है। जितने राजाओं का उल्लेख हुआ है, उससे कई- 
गुना अधिक राजा अनुल्लिखित ही रह गये हे, यह निश्चित है । इसका स्पप्ट प्रमाण 
यह है कि वहुत-से राजा ऐसे हे, जो काव्यो श्रौर नाटकों के नायक हैं, परन्तु 
पुराणो में उनका उल्लेख नहीं है उदाहरण के लिए, इक्ष्वाकू-वश में वृहदुबल 
के वाद जिन २६ राजाओो की नामावली पुराणो की आई है, उनमें बुद्ध के पिता 
शुद्धोदन के वाद राहुल का है। सिद्धार्थ का कही नाम ही नही है। श्रत , सिद्धार्थ 
के ३० वर्ष की गणना इतिहास से निकाल देना क्या युक्तिसंगत होगा ? 
इसके श्रतिरिक्त, स्वय पुराणो की राजाश्रो की नामावलियो मे भी अनेक प्रकार 
के परिवर्तन और संख्या की न्यूनाधिकता भी इसका साक्ष्य देती है । विभिन्न 
पुराणवक्ता्रा की स्मृति म जिन राजाश्रो की विशेषताएँ सुरक्षित थी और जो 
श्चपने विशेष गुणो से ख्याति प्राप्त कर चुके थे, उनका ही उल्लेख पुराणप्रवक्ताओ मे 
किया है । जिस राजा के शासनकाल में कोई विशेप घटना नही हुई, उनका 
कोई नामोल्लेख भी नहीं हुआ । यह वात राजा की गणना के अन्त मे अनेक 
पुराणो मे शब्दतः भी कह दी गई है । ` 
सूयवश को उक्त सूची 'वृह्द्वल' के वाद सुमित्र नामक राजा तक जाती है । 
जिसमें २९ राजाओ की नामावली है । सुमित्र इस सूची का अन्तिम राजा है । 
भविष्य के राजाओ का आदिपुरुष वायुपुराण मे प्रथम वृहद्रथ को कहा गया है और 
अन्य पुराणो म॑ वृहदूवल। इसी प्रकार, विभिन्न पुराणो की उक्त सूचियो की 
आलोचना करने से यह स्पप्ट हो जाता है कि क्रम मे और नामो में भी थोड़ा- 
बहुत परिवर्तन श्रवस्य हुआ है। महाभारत-संग्राम में कोशलाधिपति वृहदूवल ने 
_ २, ३० विष्छुपुराण) अध्याय २२, इलोक ८ तथा वायु० पु०, उत्तर, अध्याय ३७ ¦ 


सन्जमस्य तुतः शाक्यः शाक्याच्छुद्ोदनोऽमबत्‌ 1 
शुद्दोदचस्य भविता शाक्यार्वे राहुलः स्मृतः ॥ 


& 1 
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भी भाग लिया था । और, यह झभिमन्यु के हाथ से मारा गया। महाभारत मे 
भाग लेनेवाले राजाश्रो की सूची से यह बात स्पष्ट है । उक्त सूची मे भी अनेक 
नाम ऐसे है, जो किसी कारण से इतिहास मे प्रसिद्ध हे। परन्तु, अधिकतर राजा 
अप्रसिद्ध-से ही है । 'विष्णूपुराण' (अध्या० २२, श्लो० १३) मे राजाझ के नामों 
को गिनाने के बाद यह श्लोक लिखा गया है -- 

इक्ष्वाकूणाभयं वंश: सुमित्रान्तो भविष्यति । 

सुमित्रं प्राप्य राजानं संस्थां प्राप्स्पति वे कलौ ।। 

भ्र्थात्‌, इक्ष्वाकुओं के वश का अन्तिम राजा 'सुमित्र' होगा, जिसके बाद इस 

वंश की स्थिति कलियुग मे ही समाप्त हो जायगी। इसका अभिप्राय यही होता है 
कि सुमित्र सूर्येवश या इक्ष्वाकुवश का अन्तिम राजा हुआ । किन्तु, ्राज भी भारत 
में सूर्यवंशी क्षत्रियो की सत्ता श्रौर बंश-परम्परा है । 


चन्द्रवश 
अत्रि 


चन्द्रवश के भ्रादिपुरुष चन्द्रमा की उत्पत्ति भ्रत्रिक्रपि से मानी गई है । 
भ्रत्रि ऋषि का पूर्ण परिचय चन्द्रवश की उत्पत्ति के प्रसंग में सहायक होगा, श्रतः 
सवंप्रथम उनका सक्षिप्त वर्णन, पुराणो के ग्राधार पर, किया जा रहा है। महपि 
अ्रत्नि के मूल निवासस्थान श्रौर उनकी तपश्चर्या के स्थान का भी कोई विशेष 
परिचय नही मिलता । महाभारत के भीष्मपर्व मे उल्लिखित श्रात्रेयाः स भरद्वाजा 
(भीष्मपर्व, अ०६) तथा भार्क॑ण्डेयपुराण” के श्रध्याय ५४ में श्रकित श्रात्रेयाइच 
भरद्वाजः पुक्कलाइच कशेरका, । एते देशा हयुदीच्यास्तु--इन दोनो वाक्यो में देश- 
विशेष की चर्चा मिलती है । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि प्राचीन काल में अत्रि 
ऋषि का निवासस्थान लोक मे प्रसिद्ध था; परन्तु आज भ्रत्रि के स्थान की पहचान 
सम्भव नही । धवलगिरि (श्वेतगिरि) पर कोई जनपद था, जो ग्रति ऋषि के 
निवासस्थान के रूप में, प्राचीन काल में, प्रसिद्ध था, ऐसा बहुतो का विश्वास है । 
“मत्स्यपुराण' में पुरूरवा की तपश्चर्या के प्रसंग में विस्तार से श्रत्नि ऋषि 
के स्थान का भ्रद्भृत और अत्यन्त मनोहारी परिचय दिया गया है । वहाँ कहा 
गया है कि हिमालय के उस भाग में, जहाँ उसके श्वेत शिखर आकाश को छू 
रहे थे, जहाँ मनुष्य पहुँच नही सकते थे, जहाँ का स्थान काले वादलों से सदा 
ढका रहता था, जहाँ बड़े-बड़े वृक्षो के सघन वन बने थे और जहाँ एरावती 
नामक वढी नदी वहती थी, वही प्राचीन काल में श्रत्रि ऋषि का आश्म था। 
ऋषि के प्रभाव से वहाँ स्थावर ग्रौर जगम का विलक्षण समन्वय था । समीप 
के पाँच योजन तक कभी हिमपात नही होता था ।१ उस श्राश्रम के पास हिमालय 
* अम-संशोधन : पु० २२६ में “चन्द्रवश' मुख्य शीपेक के रूप में छप गया है, वह सामान्य 
परिचय के लिए उपशीपॅक-मात्र है। इसी प्रकार, २२७ पु० से २४१ पृ० तक 
फोलियो में भी “चन्द्रबंश” अकित है । इन पृष्ठों में अमवरा ही ऐसा छप गया दै । 
सुधी पाठक कृपया २२६ पू० के मुख्य शीर्पक को उपशीषक सममे तथा उक्त पृष्टों के 
फोलियो में 'चन्द्रवश' की जगह सूर्यवंश” सुभारकर पढे ।-सं० 

१. मेषश्यामस्त्वसौ देशो द्र मखण्डरनेकश- 1 

ऐेरावती सरिच्छ्रेष्ठा यस्माददेशादविनिगंता ॥ 

तच्चाश्रमपदं पुण्यं बभूवात्रेः पुरा चूप 1 

तत्पसादात, प्रमायुक्वं स्थावरैजड.गुमेस्तथा ॥ 

हिमपातो न तत्रास्ति समन्तात्‌ पन्चयोजनम्‌ । 

उपत्यका सुरॉलस्य शिखरस्य न विद्यते ॥ 

मत्स्यपुराण, अध्या ११८, श्लो० ३-५। 


चन्द्रवंश २५९ 


का एक ऐसा भी प्रदेश था, जहाँ मेघ सर्वदा हिमवर्षा करते थे । अत्ति के 
आश्रम की भूमि सब कामनाश्रो को पणं करनेवाली थी । वहाँ के हरे-भरे 
वृक्ष विशिष्ठ भ्रौर मधुर फलो से युक्त थे । वह श्रम चारो ओर से बरफ की 
बडी-बड़ी शिलाओं से आवृत होने के कारण सामान्य जनो के लिए अगम्य था । 
सूर्य का प्रकाश वहाँ नही आ पाता था और न चन्द्रमा का ही प्रकाश पहुंच' 
सकता था । फिर भी, ऋषि के तेज से वहाँ दिन जैसा प्रकाश फैला रहता था 1१ 
इस प्रकार, मत्स्यपुराण मे बडे विस्तार से भ्रत्रि ऋषि के भ्राश्रम का परिचय 
एरावती के उद्गम-स्थान के पास किया गया है ।२ परन्तु, उक्त पुराण के वर्णन 
के अनुसार यह स्थान निजंन अरण्य था, अत. यह प्रदेश ऋषि की तपश्चर्या का 
ही प्रदेश माना जा सकता है । 'परुष्णी' (आत्रेयी) के कथानक से भी इस प्रदेश 
में सपरिवार श्रत्ति ऋषि के निवासस्थान होने की सूचना तो मिलती है; परन्तु 
उनका यह निवास एक लम्बी तपस्या के लिए ही था, स्थायी निवास नही । 
“वायुपुराण' आदि में यह प्रदेश मनुष्यलोक में वणित हुश्वा है और अत्ति ऋषि 
अन्तरिक्षःलोक के भी आगे देवलोक के निवासी माने गये है । अतः, उपयुक्त 
प्रदेश उनका अस्थायी निवास नही हो सकता । अन्य स्थानो पर सुमेरुपवंत के 
समीप अथवा देवगिरि के समीप भ्रत्रितीथे का विवरण मिलता है । वह भी इनकी 
तपश्चर्या का ही स्थान हो सकता है, निवासस्थान नही । “ब्रह्म पुराण' के गौतमी- 
माहात्म्य (अध्याय ७०)मे श्रात्नेय तीथं का विवरण है तथा चित्रकूट, दण्डकारण्य 
और प्रयाग मे भी भ्रात्रेयतीथे प्रसिद्ध है; परन्तु ये सारे स्थान भ्रति ऋषि के 
वंशजो के हो सकते है, श्रादि अत्रि ऋषि के नही । इस तरह आत्रेयो के निवास 
“महाभारत” के शान्तिपर्व मे पूर्व-पश्चिम और उत्तर दिशाओं मे वणित हुँ । 
अत्ति ऋषि ने विशेष शक्ति प्राप्त करने लिए “ऋक्ष' पर्वत पर तीन सहस्र वर्षों 
तक उच्च कोटि की तपस्या की, ऐसा प्राचीन ग्रन्थो में वणित है--सर्व बै 
सहस्रम्‌ । इस श्रुति के आधार पर सहस्न शब्द पूर्णार्थक है । यह "ऋक्ष पवंत' भारत- 
वर्ष की सीमा मे तथा सप्त कुलपर्वंतो मे परिगणित है । यह शोण, महान, 
नमदा, मन्दाकिनी, दशार्णा, तमसा, करतोया, नीलोत्पला, शुक्तिमती आदि नदियों 
का उद्गम-स्थान माना गया है ।१ अति ऋषि वसिष्ठादि की तरह ब्रह्मा के 


१, आश्रम का रोमहर्षक और स्वर्गोपम परिचय के लिए देखिए “मत्स्यपुराण, अध्या० 
११६ से १२० तक! ८ 

एरावती से मत्स्यपुराण का तात्पय राप्ती' नदी शात होता है, जो श्रावस्ती नगर के 
पास से बहती हुई दक्षिण आकर 'सरवू! में सगम करती है। क्योंकि, मत्स्यपुराण के 
१२१बैँ अध्याय में कहा गया है कि अति आश्रम से उत्तर हिमालय के मध्य भाग में, 
कैलास पर्वत है । राप्ती का ही उद्गम-स्थान केलास से दक्षिण के भाग में पडता है ! 
>>शे० 

३ वायुपुराण, पूर्वा” अध्या० ४४, श्लो० && से १०१ तक । किन्तु, एकमात्र विष्पु- 
पुराण (२,३,११) में तापी, पयोष्णी और निर्विन्ध्या को श्रक्ष की नदियाँ कहा दै । 


२. 


२६० पुराण-परिश्ीलन 


, मानस-पुत्न हे । प्राचीन काल में ब्रह्मा के औरस और मानस दो प्रकार के पुत्र 
माने गये थे । अपनी धर्मपत्नी मे उत्पन्न किया गया पुत्र श्रौरस कहा जाता था । 
दूसरे के पुत्र को भी श्रपने मन मे पुत्र मान लेने पर उसे मानस-पुत्र कहते थे । 
ब्रह्मा के ऐसे ही सात मानस-पुतो में भ्रति ऋषि भी एक है-- 


सरीचिरत्र्यङ्भिरसौ पुलस्त्यः पुलहः क्रतुः । 
ब्रह्मणो मानसाः पुत्राः वसिष्ठरचेति सप्त ते॥ 


) 


इस पद्य भे दूसरो के सात पुतो को ब्रह्मा .ने विभिन्न लोक-मण्डलो में 
धर्मोपदेशार्थ पुत्र-रूप में स्वीकृत किया था, भ्रतः ये ब्रह्मा के मानस-पुत्र कहे गये, 
यह स्पष्ट है । 


अत्ति ऋषि के सम्बन्ध में ऋग्वेद ( ५1११६ ) में एक रोचक आख्यायिका 
मिलती है। इसमे कहा गया है कि ब्रह्मा ने जब इनको वेद-प्रचार के लिए नियुक्त 
किया और इन्होने वेदानुसार वैज्ञानिक यज्ञो का प्रचार करना आरम्भ किया, तव 
असुरो ने अपने मत पर आक्रमण समझकर ६ऋवीस नाम के एक पीडा-यन्त्रगृह 
मे पुत्र और परिवार-सहित अत्ति ऋषि को बन्द कर दिया । पीडित भ्रत्रि ऋषि ने 
'सनत्कुमारो' की प्रार्थना की और सनत्कुमारो ने पीडा-यन्त्रगृह मे लगाई गई 
आग को जल से शान्त कर दिया और सपरिवार श्रत्नि को सुरक्षित रूप में बाहर 
निकाल दिया । उस पीडागृह में ग्रत्रि शरीर से श्रत्यन्त कृश तथा निबंल हो 
गये थे, अतः सबल वनाने के लिए सनत्कुमारो ने उन्हे दुध भ्रौर अन्न का 
पुष्ट आहार दिया।! ऋग्वेद के अश्विनी-सुक्त में अनेक मन्त्र भ्रश्‍िविवीकुमारो 
के इस कार्य का परिचय हमें देते हे । 


. इस प्रकार, अत्रि ऋषि और उनका वश ब्रह्मवादी ऋषियो में प्रतिष्ठित हो 
चुका था। साथ ही ग्रह, नक्षत्र और ज्यौतिष-विद्या का परीक्षण इनके वंश में 
विशिष्ट स्थान रखता था । )ऋकूसंहिता के उद्धरण से भी पता लगता है कि 


१ “त्रिरयं ब्रह्मणा वेदप्रचाराधँ' नियुक्त आसीत्‌ । तेन बैशानिकयशप्रचारकरणेन हेत्वन्तरेण वा 
परिक्र दा असुस्तमत्रिमर्षि सपुत्रकलत्रपरिवारगणमृषीसनाम्नि पीडायन्त्रयृद्दे प्रवेश्य तुषाग्निना 
अवाधिषत | ततरतेनर्षिणा स्तुतावरिनौ नासत्यदखी देवो तमग्निमुदकेनोपशमय्य तस्मादपीडा- 

-ग॒हादविकटेन्द्रियवग* सन्त निरगमयताम्‌ 1 अघुरकृतपीडया काश्यं प्राप्तायात्रये बलप्रदं 
क्षीरादिकमन्न च पुष्ट्यथं प्रायच्छतमिति श्रक सदितायां प्रथममय्डले पोडरारातस्ते 
महर्षि, कक्षीवानाह !” (१।११६) 
हिमेनाग्नि भ्र समत्रारयेर्या पितुमतीमूजँमस्मा अधत्त ॥ 
शवीसे अन्रिमर्विनाऽवचीतसुन्निन्यञ्यः सर्मगणं स्वस्ति ॥(१।११६) 
ऋषिनरावहसःपान्चजन्यसृषीसादत्रिं मुन्चथो गणेन । 
मिनन्तादस्योरशिवस्य माया अनुपूर्वं इषणा चोदयन्ता ।॥(१।११७।३) 
“बेद २११६ । 


चँख्रवश २६१, 


एक बार जब सवंग्रासी सूर्यग्रहण हुआ, तब उसका कारण खोजने के लिए तत्कालीन 
समस्त विद्वानो भौर ऋषियो ने प्रयत्त किया । परन्तु, उसका ठीक कारण श्रत्ि 
ऋषि के वंशजों को ही ज्ञात हुआ । महपि अत्ति ने ग्रहण के समय मे सूर्य को 
देखने के लिए किसी अपूर्व यन्त्र का निर्माण किया था । ग्रावू, कीरि, नमस्‌ इत्यादि 
मन्त्ों मे प्रयुक्त शब्दो से उस यन्त्र के ग्रगो का अनुमान होता है (2 


वेदमन्तो के इस प्रसंग को एक पुरे कथानक के रूप मे 'महाभारत' के 
अनुशासनपर्व” के दान-घर्म-प्रसंग मेर भीष्म ने उद्धत किया है । भीष्म ने कहा 
कि एक बार घोर अन्धकार मे देवता और दानव एकत्र होकर युद्ध करने लगे । 
उस युद्ध मे राहु ने सूर्य भौर चन्द्रमा दोनो को तीक्ष्ण बाणो से आहत कर दिया । 
तमाम श्रन्धकार फैल ग्या श्रौर उस निविड अन्धकार में पडकर देवगण दानवो के 


१. यत्त्वा स्य स्वर्भानुस्तमसा बिध्यदासुरः । 
अक्तेत्रविद्‌ यथा सुखी सुत्रनान्य दीघयुः ॥ 
स्वर्भानोरषयदिन्द्रमाया अवो दिवो वत्तमाना अवाहन्‌ । 
गृढ स्य तमसापत्रतेन तुरीयेण ब्रह्मणाधिन्ददत्रिः ॥ 
मा सामिमं तव सन्तमत्र इरस्या दग्धो भियसा निगारीत्‌ | 
एबं मित्रोअसिं सत्यराधास्तौ मेहावत वरुणश्च राजा ॥ 
आब्यो बह्मा युयुजान" सपञ्यंन्‌ कीरिणा देवान्नमसीपशिक्षा ! 
अत्रिः सज्यैस्य दिवि चक्षुराधात्‌ स्वर्मानोरपमाया यक्षत्‌ ॥ 
यं चै सम्य सवर्भानुस्तमसाविध्यदासुरः । 
अत्रयस्तमन्वविन्दन्नह्मन्ये अशक्नुवन्‌ ॥ 

—्र० सं०, ५४०५-९७ | 

२. धोरे तमस्ययुध्यन्त सहिता देवदानवाः । 
अविध्यत शरेभ्तत्र स्वर्भानुः सोमभास्करौ ॥ 
अथ ते तमसा अस्ता निहन्यन्ते स्म दानवैः । 
अपरयन्त तपस्यन्तमत्रि विभ्रं तपोधनम्‌ ॥ 
अधेनमत्रू वन्‌ देवाः शान्तक्रोष जितेन्द्रियम्‌ । 
नाधिगच्छाम शान्ति च भयात्‌ त्रायस्व न' अभो ॥ 
कथं वक्ष्यामि भवतस्तेष्न बश्चन्द्रमा भव | 
तिभिरण्नशच सविता दस्युहन्ता च नो भव ॥ 
एवमुक्तस्तदत्रिषे तमोनुदभवच्छशी । 
अमवत्‌ सोम्यभावाच्च सोमवत्‌ प्रियदर्शनः ॥ 
दृष्ट्वा नातिप्रभ सोम तथा सर्य च पार्थिव ! 
प्रकाशमकरोदत्रिस्तपसा स्वेन संयुगे ॥ 
जगदूविदतिमिरं चापि प्रकाशमकरोत्तदा । 
व्यजयच्छत्रू सब्धॉर्च देवाना स्वैन तेजसा ॥ 
अत्रिणा दह्ममानास्तान्‌ दृष्ट्वी देवा महासुरान्‌ । 
प्राक्रमेस्तेऽपि तदा व्यत्यष्नन्नन्रिरक्षिताः ॥ 

८0:75 उद्सासितश्च संविता देवास्त्राता हताछुराः 1 
झत्रिणा त्वज्ञ॒ सामथ्यं.. कृतमुत्तमतेजसा ॥ 


२६२ पुराण-परिशीलन 


द्वारा श्राहत होने लगा । देवता घोर विपत्ति मे फॅसकर त्राहि-त्राहि करने 
लगे । उसी समय देवो ने तपोमृत्ति, क्रोधरहित और जितेन्द्रिय भ्रत्रि ऋषि का 
स्मरण किया और उनसे प्रार्थना करने लगे कि हे भगवन्‌, इस घोर अन्धकार के 
कारण हमे शान्ति नही प्राप्त हो रही है । इस भय से आप हमारी रक्षा करे । 
श्राप हमारे लिए चन्द्रमा वने श्रौर तम के नाश करनेवाले सविता तथा हमारे 
शतुञ्रो का सहारक बनें । देवताथ्रो का श्रार्सनाद सुनकर श्रत्रि ऋषि ने सौम्य 
चन्द्र का रूप धारण कर चन्द्रमा और सूर्य के ग्रस्त हो जाने पर ससार को 
प्रकाशित किया और देवताओं के शत्रुओं को श्रपने तेज से निगृहीत कर लिया । 
इस प्रकार, पुराणो में भी म्रत्रि के सामर्थ्य का वर्णन किया गया है । स्पष्ठ है 
कि उपयूक्त कथानक का कोई अभिप्राय नही दिखाई पडता । वेदमन्त्रो में 
सूये श्रौर चन्द्र-ग्रहण का जो विवरण श्राया है, उन्ती को 'महाभारत' या पुराणो 
में कथानक का रूप दे दिया गया है । '्श्रथर्ववेद' मे इस विषय को स्पष्ट 
करते हुए कहा गया है कि सूर्या के अकस्मात्‌ खग्रास से ग्रस्त हो जाने पर जव 
सम्पूर्ण जगत्‌ अन्धकार से श्राच्छन्त हो गया, श्रौर समस्त देवता भी भयभीत हो 
गयो, तव उनका भय दुर करते हुए अत्ति ऋषि ने बताया कि चन्द्र की छाया 
से सूर्य पर आवरण श्रा गया है। यही इस अन्धकार का कारण है, और 
कुछ नही । “महाभारत के कथानक का भी इतना ही तात्पर्य है । 


“गोपथन्राह्माण' के एक उद्धरण से यह भी ज्ञात होता है कि प्राचीन 
काल में शाइवत यश और प्रतिष्ठा के लिए स्मारक के रूप में यज्ञो में पारि- 
तोषिक की भी व्यवस्था थी । देवताश्रो ने भ्रत्रि ऋषि के वंशजो को प्रथम 
पारितोषिक देने की व्यवस्था की थी 1: यह उनकी कीत्ति के स्मारक के रूप में 
ग्राज भी विद्यमान है । 'ब्रह्माण्डपुराण' के उपोद्घात-प्रकरण के भ्रष्टम 
अध्याय में अति ऋषि के वश का वर्णन इस प्रकार किया गया है कि प्राचीन 
काल में भद्राश्व नाम का एक राजा था । उसके घृताची नामकी अप्सरा से 


एक पुत्र श्रौर दस कन्याऐ उत्पन्न हुई । इन सभी कन्याश्रो को भद्राइव ने 
श्रत्रि को भार्या के रूप में प्रदान कर दिया 1 


उनमें से भद्रा नामकी स्त्री से भ्रत्रि का पुत्र सोम? उत्पन्न हुआ । यद्यपि 
वह जन्म से ब्राह्मण था, तथापि ब्राह्मण श्रौर गन्धर्वो के राजा के रूप में 
श्रभिपिक्त होने से वह क्षत्रिय वन गया । अन्ति की अन्य भार्याऔ्गो से भी कुछ 
पुत्र उत्पन्न हुए । उनमें दत्त” श्रौर 'दुर्वासा' बहुत विख्यात हुए । 


१. “आदित्य हि तमो जधाह । तदत्रिरपनुनोद । तदत्रिरन्वपश्यत्‌ 1 तदप्येतवक्नचोंक्रम:-- 
“स्तुताद्यमत्रिदिंवमुत्रिनाय !” दिवित्वऽनिरभारयत्‌ सुर्य्या मासाया कत्तचे इति । ठ होवाच~ 
वरं वृणीष्वेति | स होवाच-दक्षिणीया मे प्रजा स्यादिति । तस्मादात्रेयाय प्रथमदक्षिणा 
युषे दीयन्त शति |” ~_गोपयत्राह्ण, पूर्वमाग, २।१७ । 


वलव २६३ 


ब्रह्मपुराण’ गौतमी-माहात्म्य के परुष्णी-कथानक! मे अत्ति ऋषि का वर्णन 
मिलता है कि अत्ति ऋषि ने ब्रह्मा, विष्ण और महेश की तपस्या की । उनकी 
तपस्या से तीनो देव प्रसन्न हुए 1 उन्हे प्रसन्न देखकर महषि अत्ति ने उनसे 
कहा कि आप तीनो देव मेरे पुत्र-रूप मे उत्पन्न हो श्रौर एक रूपवती कन्या भी 
मुझे प्राप्त हो । तब ब्रह्मा, विष्णु, महेश तीतो अत्ति ऋषि के पुत्न-रूप में उत्पन्न 
हुए और एक सुन्दरी कन्या भी उत्पन्न हुई, जिसका नाम आत्रेयी पड़ा । पुत्रों के 
नाम दत्त, सोम और दुर्वासा रखे गये । इनके अतिरिक्त, अग्नि से अङ्गिरस 
नाम का पुत्र अत्ति ऋषि को प्राप्त हुआ, जो श्रगारों से उत्पन्न होने के कारण 
अंगिरा कहलाया । थत्रि ने उस कान्तिमती कन्या को अगिरस को दे दिया । 
अग्नि के प्रभाव से उत्पन्न होने के कारण श्रगिरस सदा श्रात्रेयी की भर्त्सना 
किया करता और उसके साथ कटुभाषण करता था । उतने पर भी आत्रेयी 
अपने पति की सेवा नियमित रूप से करती रही । एक दिन पति के कटुवचनो से 
दुःखी होकर हाथ जोडकर अपने इवसुर के पास जाकर कहने लगी कि मेरे 


१. अत्रिराराधयामासं ब्रह्मविष्णुमहेशवरान्‌ । 
तेषु तुष्टेपु स प्राह पुत्रा यूयं भविष्यथ ॥ 
तथा चेका रूपवती कन्या मम भवेत्सुराः । 
ततः पुन्रत्वमापुस्ते ब्रह्मविप्णुमददेश्वराः ॥ 
कन्यां च जनयामास शुभात्रेयीति नामतः । 
दत्तः सोमोऽथ दुर्वासा. पुत्रास्तस्य महात्मनः |। 
अन्नेरज्गिरसो जातो छड.गारिरङ्गिरा ऋषिः । 
तस्मा अन्निरसे प्रादादात्रेयीमतिरोचिषम्‌ ॥ 
अग्नेः प्रभावात परुपमात्रेयी स्ंदाऽ्वदत्‌ । 
आत्रेय्यपि च शुश्रूपा कुवती सर्यढाऽभवत्‌ । 
सा कदाचिद्‌ भतृवाक्यादुईद्विग्ना परुपाक्षरान्‌ । 
कृतान्जलिपुटा दीना प्रात्रवीच्छयूशुरं यरुम्‌ ॥ 
पतिर्मा परुपं बक्ति वेवी र्धा । 
प्राधीमं सुुरज्येष्ठमर्तारं मम देवतम्‌ ॥ 

अग्निरुवाच । 
अर गारेश्य, समुद्भूतो भर्त्ता ते झद्विरा ऋषि" । 
यथा शान्तो भवेद्‌ भद्रे तथा नीतिर्विधीयताम्‌ ॥ 
इवसुरस्य तु तदवाक्यं श्रुतवात्रेयी तदेव तत्‌ । 
आर्नेयं रूपमापन्नमम्भसाप्लावयत्‌ पतिम्‌ ॥ 
उमौ तौ दम्पती ब्रह्मन्‌ सद्धतौ याहुवारिया । 
शान्तरूपधरौ चोभौ दम्पती सम्बभूवतुः ॥ 
भर्त्तारं प्लावयन्ती सा दधाराम्बुमयं वपु" । 
परुष्णी चेति विख्याता गङ्गया सरु गता नदी ॥ 
तत्र चाज्ञिरसश्चक्र यशॉश्च षहुदक्षिणान्‌ । 
विशेषतस्तु गङ्गायाः परुष्ण्या सह सङ्गमे ॥ 


जक? गौतमी-माहारम्य, ७४, परुष्णी-कथानक | 


२६४ पुराण-प रिश्ञौलन 


पतिदेव मुझपर प्रकारण ही क्रुद्ध होते हे भौर मुझे कटूवचन कहते है, भ्रतः आप 
कृपाकर उन्हे समझाइए । इसपर श्वसुर अग्नि ने कहा कि तुम्हारा पति श्रंगिरा 
अगारो से उत्पन्न हुआ है, अत" क्रोधी है । तुम्हें ऐसी नीति से काम लेना 
उचित होगा, जिससे वह शान्त रहे । श्वसुर से यह सुनकर आ्रात्रेयी ने पुन. 
अपने क्रोधाविष्ट पति को जल से श्राप्लावित कर दिया । गगाजल से श्राप्लावित 
होकर दोनो पति-पत्नी शान्त हो गये । भ्रपने पति को जल से आप्लुत करते 
समय आत्रेयी ने जलमय स्वरूप धारण किया और 'परुष्णी' नामक नदी! के 
रूप में वह गगा से जा मिली । इसके ग्रनन्तर आगिरसो ने गगा और परुष्णी के 
संगम पर अनेक सुन्दर यज्ञ किये । 

“मत्स्यपुराण” में कहा गया है कि इरावती का उद्गम-स्थान ही श्रि का 
स्थान था । इरावती के निर्गम-स्थान मे अत्िप्राण का प्राधान्य है, यह परीक्षण 
करके मनृष्यरूपधारी भ्रत्नि ऋषि ने उसी प्रदेश को अपना स्थान बनाया भ्रौर 
वहाँ तपश्चर्या की । तपश्चर्या का भी यही अर्थ है कि उन्होने भ्रत्रिप्राण का 
साक्षात्कार करने में श्रम किया । श्रत्तिप्राण-प्रधान स्थान से समुद्भूत होने के 
कारण 'इरावती' या 'परुषणी' नदी की आत्रेयी सज्ञा हुई, अर्थात्‌ यह नदी 
श्रत्ते की कन्या कही गई । 'इरावती' के उद्गम-स्थान से नीचे की ओर कुछ 
दूर पर आर गिराप्राण की प्रधानता थी । वह आत्रेयी, परुष्णी श्रौर इरावती 
जव भ्रगिराप्राण-प्रधान स्थान पर पहुंची, तव पुराणकारो ने कहा कि श्रात्रेयी का 


अगिरा के साथ विवाह हो गया । इस स्थान पर सर्वदा यज्ञ होते रहते थे, 
इसीलिए इसे श्रग्निप्रधान माना गया है । 


यद्यपि यह एक सवेमान्य विषय है कि वेदोक्त गूढ विषयो का ही पुराणो 
में श्रनेक रोचक शैलियों से विस्तृत वर्णन किया गया है, तथापि विस्तार करते 
समय भ्रनेक वाते वेद के श्रथों से प्राय दूर भी हो जाती है । अलि के प्रसंग 
में भी ऐसी भ्रनेक वातों का पुराणो में उल्लेख मिलता है । श्रत्नि के पुत्न सोम, 
दत्त, ओर दुर्वासा के विषय में विष्णुपुराण में कहा है कि एक ही अनसूया के 
ये तीनो तुत्न थे । “भागवतमहापुराण' (भाग ८, ७) में अनसूया के द्वारा इनकी 
उत्पत्ति की कथा है कि ऋक्ष पर्वत पर पुत्रप्राप्ति के लिए तप करते हुए भ्रति 
महषि से सन्तुष्ट होकर ब्रह्मा, विष्णु और महेश एक साथ आकाश में प्रकठ हुए और 
अत्ति ऋषि से कहा कि हम तीनो एक ही ईश्वर के तीन रूप हे । हम तुम 


१. यद्यपि निरक्तकार यास्क ने “इरावती” को ही 'परुष्णी माना है- 'इरावती परुष्णी- 
त्याहुः (निरुक्त, ६।२६), तथापि उक्त मसग से स्पष्ट है कि परुष्णी गया से मिली है और 
दोनों के संगमस्यान पर आगिरसों ने यज्ञ किये थे । अत., स्पष्ट है कि परुष्णी और गंगा दो 
नदियाँ हैं और गया की सहाथिका परुष्णी है। यदि निरुककार यासक के अनुसार पंजाब 
की परुष्णी और इरावती को एक माना जाय, तो फिर गंगा में सगम करने की बात कैसे गन 
सकती है। अतः, यह परुष्णी गंगा में सगम करनेवाली कोई दूसरी न्दी रे तथा अत्रि” 


आश्रम को इरावती आज की राही नदी है, जिसके उत्तर भाग में कैलास की स्थिति 
बतलाई गई है ।-सं० 


चवदा “१६४ 


पर प्रसन्न है और हम तीनों भ्रंश रूप से तुम्हारे पुत्र-रूप मे उत्पन्न होंगे । 
इसके भ्रनन्तर ब्रह्म चन्द्रमा-रूप से, विष्णु दत्तात्रेय-ल्प मे और शिव दुर्वासा 
के खूप में अति के पुत्न हुए । इस प्रसग में श्रन्य पुराण इससे भी अधिक विलक्षणता 
उपस्थित करते हे । उनके अनुसार 'अनसूया” अलि की पतिब्रता स्त्री थी । 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश उसके पातिव्रत्य की परीक्षा लेने के लिए भ्रत्रि ऋषि'के 
ध्राश्मम मे भिक्षा मांगने के बहाने उपस्थित हुए । उस समय अ्रनसूया बिलकुल 
नग्न थी । पतिव्रता स्त्री नग्वावस्था मे किसी पुरुष के सामने नही जा सकती! 
परन्तु, अपने वच्चे के सामने नग्नावस्था मे जाने मे कोई क्षति नही । उस श्रवसर 
पर ब्रह्मा, विष्णु और महेश को उपस्थित देखकर अनसूया ने अपने पातिब्रत्य'के 
प्रभाव से उन तीनों को अपना बालक बना दिया । उन तीनो देवताओं के 
वाल्यावस्था भे परिवत्तित हो जाने पर उनकी पत्तनि्यां--सावित्री, लक्ष्मी और 
पार्वती ने श्रनसूया से बहुत श्रनुनयःविनय किया । उनकी प्रार्थना से अ्रनसूया “ने 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश को बाल्य भाव से मुक्‍त करके सावित्री आदि को अ्रपित 
कर दिया । इसके अनन्तर ब्रह्मा, विष्णु और महेश ने अपने एक-एक अश से 
अ्नसूया का पुत्रत्व स्वीकार किया । उन देवताओं के द्वारा अत्ि के पुत्र के रूप मे 
अपने एक-एक अश रूप मे देने के कारण उस पुत्न का नाम दत्तावेय पडा । 
भागवत के उद्धरण से इस कथानक मे यह भेद है कि वहाँ दत्तात्रेय को केवल 
विष्णु के अंश से उत्पन्न माना गया है और यहाँ उसे ब्रह्मा, विष्णू और महेश 
तीनों के अंशो से उत्पन्न कहा गया है । वेदिक विज्ञान की दृष्टि से 'विष्णूपुराण' 
आर “भागवत” के इन वर्णनों का समन्वय बेठाना कठिन है । 


'महाभारत' के शान्तिपवे मे! सोम और चन्द्रमा को अत्रि का पुत्र बताया 
गया है । किन्तु, यह सोम म्रति ऋषि के द्वारा अपनी धर्मपत्नी से उतपन्न हुआ 
पृत्त नही है । यह श्रत्नि के वेत्रजल से उत्पन्न होने के कारण अति का अयोनिज 
पूत्र है । पुराणों में बहुधा इसी प्रकार होम की उत्पत्ति कही गई है। 'त्रह्माण्ड- 
प्राण” श्रौर 'हरिवशपुराण' मे कहा गया है कि श्रत्नि ने तीन हजार 
वर्षो तक कठोर तपस्या की । निनिमेष रूप से स्थित उस अत्ति के शरीर मे 
सोम प्रकट हुआ और वह ऊपर नेत्र तक पहुँचा । तरल होने के कारण वह नेत्र 
तक पहुंचा था । तरल होने के कारण ही बह नेत्न से नीचे भी गिरा और दस 
देवियो ने उसे एक साथ धारण किया । परन्तु, उनके धारण करने मे असमर्थ 
होने के कारण वह शीताशु सोम सारे लोको को प्रकाशित करता हुआ 'वसुन्धरा' 
की ओर गिरने लगा । यह देखकर पितामह ब्रह्मा ने उस सोम को सहस्र भ्रश्वो 
से युक्त रथ पर झारूढ किया । उस रथ पर बैठकर चन्द्रमा ने पृथ्वी की 
इक्कीस बार परिक्रमा की । इस परिक्रमा मे सोम का बढा हुआ जो तेज 
पृथ्वी पर आया, उससे प्रकाशमान ओषधियाँ उत्पन्न हुई । उन ओषधियो से 
"१. महाभारत, शान्तिपर्व, भ० २०७। | 
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यह सोम सारे संसार को पुप्ट करता है । ब्रह्मा ने इसे वीज, भ्रोषधि और विप्रो 
के राजा के रूप मे श्रभिपिक्त किया । यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि वैदिक 
इतिहास भ्राध्यात्मिक, श्राधिदैविक, श्राधिभौतिक इन तीन रूपों में प्रकट होता है । 
प्रसगवश, पुराण भी श्रपनी भाषा मे इन तीनो मे से किसी एक को वाक्य के 
खूप मे और शेप दो को सकेत के रूप में श्रभिव्यक्त करते है । श्रध्यात्म 
में जव ऋषि, देव, पितृ, असुर गन्धर्व आदि का विवरण आता है, 
तब इन्हें हमारे भौतिक शरीर को जन्म देनेवाले तत्वों के रूप मे समझ 
लेना चाहिए । आधिदेविक पक्ष में जब इनका वर्णन श्राता है, तब ये 
समस्त ब्रह्माण्ड मे व्याप्त प्राणो के रूप मे गृहीत होते है । भ्रधिभूत में 
शरीरधारी मनुष्यो के रूप में इनका उल्लेख होता है । पुराणो में जहाँ जिस 
अर्थे का प्रसग हो, वहाँ उस शर्थ का ग्रहण करना तथा भ्रन्य अर्थो के साथ 
उनका; सामजस्य विठा देना, अनेक अशो में समानता होने पर तथा किसी 
१० पिता सोमस्य चे विधा जक्षेडत्रमंगवानापि. । 
काष्ठकुदयुरिलामूत छष्यंबाइमेंहाब ठिः ॥ 
सुदुश्चर नाम तपो येन तप्तं महत्थुरा । 
त्रीणि वर्षसहस्ताणि दिव्यानीति हि नः श्रुतम्‌ ॥ 
तस्योध्यरेतसस्तत्र स्थितस्यानिभिपस्य ह | 
सोमर तचुरापेदे महाबुद्धिः स बै द्विजः ॥ 
सध्यैमाचकमे तस्य सोमत्वं भावितात्मनः [ 
नेत्राभ्यामवत्सोमो दशधा थोतयन्‌ दिश" ॥ 
धारयामासुन ६ समराकनुबन्‌ र 
स ताभ्यः सहसेवाथ दिग्भ्यो गर्भः असाधितः |] 
पपात भासयॅल्लोकान्‌ शीताशुः सर्वभावनः || 
यदा न धारणे राक्तास्तस्य गर्मेस्य ता दिरा, | 


तवः सहामि. वसुन्वराम्‌ i 
पतन्तं सोममालोक्य ब्रह्मा लोकपितामह" 
रममारोपयामास लोकानां 


1 
ख रेन रबहुल्येन सागरान्ता बच्न रास । 


नि-सप्तङलोऽतियशाऱचकाराभिमरदक्षिणय्‌ |] 


ओषध्यस्ताः 
ताभिः पुष्ण्यात्यपं लोकान्‌ मजाश्चापि चतुर्विधाः । 
पोष्टा हि भगवान्‌ सोमो जगतो हि द्विजोत्तमाः ॥ 
वठस्वस्मै ददौ राज्यं ब्रह्मा अर्मविदां वरः । 
बीजीयवीनां विभ्राणामपां च द्विजसत्तमा. 1 


“हरिवंश, ३।६५। 


चन्द्रदशा रु २ ६ ७ 


अंश में वैषम्य होने पर उनका संकेत ग्रहण कर लेना आदि प्रक्रियाएँ देखी 
जाती हैं । उसी के अनुसार श्रत्ति के विषय मे भी भौतिक पक्ष मे सोम की 
उत्पत्ति धर्मपत्नी से पुरुष के रूप में हुई, वह सोम या चन्द्र, सिन्धु नदी के 
परिचम देश के निवासी गन्धर्वो का राजा वना । अधिदेवत पक्ष में तपते हुए 
भ्त्रि के नेत्र से टपकनेवाले रस से सोम की उत्पत्ति कही गई । उत्पत्ति मे 
उभयविध सोम के भेद होने पर भी दोनो अत्ति से उत्पन्न है, इस ग्रंथ भे 
समानता है । 
इस ग्त्रिप्राण का जिस वस्तु के स्वरूप के निर्माण मे उपयोग होता है, वह 
वस्तु पारदर्शक नहीं रह जाती । उस वस्तु पर जब सूर्य-रश्मियाँ पहुँचती है, 
तव पारदर्शक न होने से वह वहाँ से टकराकर वापस लौटती हे । ऐसी स्थिति में 
चक्षु से उसके रूप का सम्यक्‌ ग्रहण हो जाता है । शीशे आदि मे यह भ्रत्रिप्राण 
बहुत भ्रल्पमात्रा मे विद्यमान रहता है । श्रतः, सूय -रश्मियाँ वहाँ बहुत श्रल्पमात्रा 
में प्रतिहत होती हूँ श्रधिक मात्रा तो वह उनसे पार चली जाती है । वायू 
श्रादि द्रव्यो की निर्मिति में अत्तिप्राण का उपयोग सर्वथा न होने से वे द्रव्य चक्षु के 
विषय ही नही बन पाते । सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी आदि जितने भी घनीभूत द्रव्य हे, 
उनमें यह भत्तिप्राण अधिक मात्रा में उपलब्ध है । 
शरत्रिप्राण से सोम या चन्द्रमा की उत्पत्ति का भी यही रहस्य है । यह 
पृथ्वी प्रतिवर्ष किरणमाली सूर्य की परिक्रमा करती है । सूर्य-किरणों से प्रतप्त 
पृथ्वी-पिण्ड से प्रतिक्षण निकलनेवाला यह अत्लिप्राण पृथ्वी के पीछे-पीछे चलता 
रहता है, भौर सवत्सर-मण्डल की अनन्त रदिमयो से तप्त होता रहता है । 
पथ्वी के द्वारा संवत्सर-मण्डल की तीन वार परिक्रमा कर लिये जाने पर इस 
भ्रत्रिप्राण का शरीर सोम के रूप मे परिणत हो जाता है । इसी बात को यों 
समझा जा सकता है कि वही सोमभाग श्रत्ि्राण के नेत्रभाग से घनीभूत हो 
जाने पर टपक जाता है । यहाँ नेत्र का अर्थ रश्मि समझना चाहिए । अत्तिप्राण 
का यह जितना भाग सोम के रूप मे परिणत होता है, वढी पृथ्वी-स्थित अत्ति- 
प्राण से अलग होकर सारी दिशाओ मे फैलता हुआ पृथ्वी के चारो ओर प्रकाशित 
होता है। पृथ्वी के चारो ग्रोर घूमते हुए उस सोम को, जिस कक्ष पर आजकल 
भ्रमण करते देखा जाता है, वही उसे हिरण्यगर्भ ब्रह्मा वायु-हूप से एकत्र कर 
देता है । इस प्रकार, इक्कीस बार परिक्रमा के अनन्तर इस सोमराशि का चारों 
झर से सचय करके हिरण्यगर्भ ब्रह्मवायु सूर्यं के समान अनन्त प्रकाश-किरणों 
का एक पिण्ड बना देता है । इसी हिरण्यगर्भ के पृथ्वी से बहिभूत झलिप्राण 
को एकत्र कर बनाया हुआ किरणमय पिण्ड चन्द्रमा के रूप मे पृथ्वी को प्रकाशित 
करता है तथा उसकी परिक्रमा भी करता है । दिन मे सूर्य-किरणो से सन्तप्त 
समद्र का जल पृथ्वी से उठकर सारी दिशा्रो मे फैलता हुआ राति को फिर 


समु ८ 
पृथ्बी पर गिरना चाहता है । उस समय चन्द्र-मण्डल के परिधि-क्षेत्र मे भो 
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हिरण्यगर्भ के द्वारा समुद्भावित वायु चक्रमय धरातल-रूप होता है, उसपर वह जंल 
रुका रहता है और पृथ्वीतल पर नही उतरने पाता । बह उसी तल पर एकत्र 
होकर क्रमश वढ़ता जाता है और इक्कीस परिक्रमा के काल तक, पिण्डरूप से 
परिणत होकर भ्राज भी उस वाय से प्रेरित होकर पृथ्वी के चारों श्रोर घूम 
रहा है । सूर्य मण्डल की उत्पत्ति के प्रकरण मे हम कह चुके हे कि धूमकेतु 
अधवा नीहार के रूप में फैली हुआ तेज घनीभूत होकर सूर्य मण्डल के रूप में 
परिणत हो जाता है । उसी तरह भ्रलिप्राण से वना हुआ यह सोमभाग भी 
चन्द्रमा के रूप मे परिणत हो गया है । चन्द्रमण्डल की उत्पत्ति के इस रहस्य 
का वर्णन 'ब्रह्माण्डपुराण' में है । 'महाभारत' अनुशासन-पर्वे के दानधर्म-प्रसंग 
में तो कहा गया है कि अत्ति ने ही चन्द्रमा के रूप मे अन्धकार का निवारण किया ।' 

इस चन्द्रमा के सोम का जितना भाग पृथ्वी पर स्थित ग्रोषधियों, बनस्पतियों, 
श्रोर प्राणियों मे सक्रान्त होकर घट जाता है, उतना ही सोम यहाँ के श्रत्निप्राण 
से उद्भूत होकर चन्द्रमण्डल मे प्रविष्ट होकर वहाँ की न्यूनता की पृत्ति कर देता है । 
यह क्रम श्राज भी सतत भ्रनुवत्तेमान है । चन्द्र का रथ सहत्न किरणो से भरा 
हुआ वायु का ही मार्ग है । चन्द्र के इस रथ का वर्णन 'लिंगपुराण' 
(अध्याय ५६) में इस प्रकार झाया है- 

चन्द्रमा वीथी (मार्ग) मे स्थित नक्षत्रों की परिक्रमा करता है । उसका रथ 
तीन पहियो का है भ्रौर उस रथ के दोनो ओर शुक्लवर्ण के सुन्दर पुष्ट और , 
मन के समान वेगवाले दस घोडे जुते हुए है । देवता और पितरो के साथ, 
बठकर चन्द्र याज्ञा कर रहा है । भ्रपनी जलमय श्वेत किरणो से शुक्लपक्ष के 
आदि मे भगवान्‌ भास्कर से यह चन्द्र पनी यात्रा भ्रारम्भ करता है । देवता 
इसी चन्द्रमण्डल से सोमपान करते हे, अर्थात्‌ चन्द्रमण्डल से ही सोमभाग. 
देवताश्रो मे प्रविष्ट होता रहता है । 
१. वीथ्याश्रयाणि चरति नक्षत्राणि निशाकरः | 

विचक्रोमयतोऽश्वश्च विशेयस्तस्य वै रथः ॥ 

रातारेश्‍्च त्रिभिश्चकर युतः शुक्लेद्दयोत्तमे. । 

दरामिस्त्ङरोिग्यैरसज्ञ ऽस्तेमंनोजवे 1 

रथेनानेन देवैश्च पित्मिस्चैव गच्छति । 

सोमो झम्बुमयैर्गोभि, शुक्ले शुक्लगमस्तिमान्‌ ॥ 

क्रमते शुक्लपक्षादी भास्करात परमास्थित, । 

देवे पीतं क्षये सोममाप्याययति नित्यशः ॥ 

पीवरं पन्चदशाइं तु ररिमनकेन भास्कर । 

आपूरयन्‌ धुषुम्णेन भागं सागमनुक्रमात्‌ 

इत्येष सूर्यवीयँण चन्द्रस्याप्यायिता चनु' ॥ 
“ „ स पोणंमास्यां दुश्येत शुक्लः सम्पूणंमण्डल i 


--भद्यमारत, अदुः पव, भ० १५६, २६१ |” 


वरावंश ` २६६ 

पूरे शुक्लपक्ष में, भारम्भ रो ही, चन्द्रमा पनद्रहं दिनो तक भगवान्‌ सूयं की 
किरणो से श्रपनी क्षतिपूर्ति करता है । इस प्रकार, सूय के वीय से अपने शरीर 
को श्राप्यायित (तृप्त) करता हुआ चन्द्र पूणिमा को अपने सम्पूर्ण मण्डल में दृष्टिगोचर 
होता है । उसा तात्पय' है कि श्मावास्या के दिन सूय और चन्द्रमा साथ- 
नाथ रडते हैं । उस कारण, चन्द्रमा के उस भाग पर, जो पृथ्वी की ओर रहता है, 
सयं का प्रकाश बिलकुल नही पडता । श्रत., हमे भ्रमावास्या के दिन चन्द्रमण्डल 
का दर्शन विलमुल नही होता । फिर, यह सूर्य की भ्रपेक्षा तेजी से भ्रागे बढता 
रहता है,* जिससे सूय मण्डल क प्रकाश इसपर क्रम-क्रम से वढता रहता है । 
पूणिमा के दिन यह भूमता हुआ सूर्या से सप्तम राशि पर शा जाता है । सप्तम 
राशि ही सम्मृख भाग कहलाती है। श्रत, सूर्य के पूर्ण रूप से सम्मुख रहने के 
कारण चन्द्रमा फा, पृथ्वी की श्रोर का, भाग पूर्ण रूप से प्रकाशित हो जाता है 
थौर चन्द्रमा का पूरा मण्डल हमें दिखाई देता है । स्मरण रहे कि यह प्रश 
हमने अपने ज्यौतिप के श्रनुसार लिखा है । भूमि का भ्रमण माननेवाले इस 
घटना को दूसरे प्रकार से कहेंगे; किन्तु चन्द्रमा भर सूर्य की, पूर्णिमा के दिन 


सम्मुखता में कोई भेद नही पडेगा । 


यहाँ चन्द्रमा फे तीन चक्रवाले रथ का वर्णन किया गया है । यह तिचक्र भ्रादिनाडी, 
मध्यताडी और श्रन्त्यनाडी के रूप मे नक्षत्रो को कल्पित करके दिखाया गया है । 
श्राकाश में अत्यन्त उच्च, मध्य तथा निम्न भागो पर यह चन्द्रमण्डल भ्रमण करता है। 
कुछ विद्वानों के मत मे ये ही इसके तीन चक्र है । सोमपान करनेवाले देवगण ३३ कहे 
गये ह । ३३ को त्रिगुणित करने से सौ के सन्न सख्या पहुंचती है, इसीलिए चन्द्रमा 
के रथचक को 'शतार' सौ श्ररावाला कहा गया है। सूर्य-स्थित सोमपान करनेवाले 
३३ देवगण चन्द्र-कक्षा मे प्रवेश करते है और चन्द्ररथ के तीन चक्रो मे वे विभक्त, 
हो जातेहे। दिन और रात ही उनके श्रश्‍व है । नाडीवृत्त से पाँच दक्षिण और 
पाँच उत्तर चन्द्रमा के भ्रहोरात्रवृत्त वनते है,जो उसके दस अश्व कहलाते है । इस 
प्रकार, आकाश मे सचरणशील चन्द्रमा के उत्पन्न करनेवाले अत्तिप्राण के प्रथम द्रप्टा 
को अत्ति ऋषि कहा गया है। श्रत्निप्राण का मूलान्वेषण करने के कारण ही उस 
ऋषि की यह सञ्ञा हुई, न कि स्वेच्छा से ऐसा नामकरण हुआ है । यह विवेचन 
भ्राधिदैविक है । आधिभौतिक अत्ति का विवेचन अब भ्रागे किया जायगा, जिन्होने 


चन्द्रवंश का प्रवर्तन किया है। 


| एक दिन में १३ अंश २० कला पृथ्वी से हरता है । 
हा ह ri ह एक मास में होता है, वहाँ चन्द्रमा सवा दो 
दिन में ही एक राशि' का भोग संमाप्त कर छेता है । सयमण्डल का परिभ्रमण एक 
वषे में पूरा होता है, और चन्द्रमा २७ दिनों में ही अपना मण्डल पूरा कर पुनः अपने: 
स्थान पर आ जाता हैके " 
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चन्द्रवंश का प्रवत्तक 

पहले कहा गया है कि चन्द्रमा श्रत्नि का पुत्र था। श्रति प्राण रुप भ्रौर 
मनुष्य (ऋषि)-रूप दो प्रकार के वतलाये गये है। इनमें प्राणरूपी श्रत से चन्द्र 
मण्डल की उत्तत्ति बतलाई गई है। इसीलिए, चन्द्रमण्डल को श्रत्रिपुत्र कहा 
जाता है। कालिदास ने भी इसका उल्लेख किया है--श्रय नयनसमुत्थं ज्योति 
रतेरिव दोः (रघुवंदा) । 

भ्रत्रिप्राण के ज्ञाता श्रत्रि ऋषि का प्रथम भ्रौरस पुत्र, चन्द्रमण्डल के समान 
सुन्दर होने के कारण, “चन्द्र नाम से प्रसिद्ध हुआ। वाल्यावस्था से ही यह ब्रह्मा 
का प्रिय था । पुराणों में चन्द्रमा की उत्पत्ति पाँच प्रकार से वताई गई है, जिनमें 
मनु-रूप चन्द्रमा और पिण्ड-हूप चन्द्रमा दोनो का संकलन है। 

१. समुद्र-मन्यन से चन्द्रमा उत्पन्न हुआ । 

२. तपस्या में निरत अ्रत्रि ऋषि के नेंत्रों के जल से चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । 

३ दिगगनाग्रो के रज में श्रत्ति के वीर्य से चन्द्र उत्पन्न हुग्रा । 

४ कर्दम मुनि की भ्रथवा दक्ष की कन्या भ्रतसूया में ब्रह्मा के पुत भ्रति के 

द्वारा चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । 
५ भद्राइव राजा की कन्या भद्रा से भ्रति ऋषि के द्वारा चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई! 


इन विभिन्न मतों के पर्यालोचन से स्पष्ट हो जाता है कि प्रारम्भ के तीन 
मत ज्योति-रूप चन्द्रमा की उत्पत्ति के सूचक हैं श्रौर अन्त के दो मत मनुष्य 
रूप चन्द्रमा की उत्पत्ति के । चन्द्रमा के प्रथम प्रकार की उत्पत्ति की कथा 
समुद्र-मन्थन से बतलाई गई है । यह कथा महाभारत! (श्रादिपर्व , अध्याय १८) 
में, और “वराहपुराण'२ के ( भ्रध्याय ३५) में, भ्राई हैं उसकी दूसरे और 
१, दवा भुभितुमारन्या समुद्र! निधिमम्मसाम्‌ | 

अनृताथे पुराब्रह्मं स्वथंवाशुरदानवाः | 

सर्वोपधीः समावाप्य सवरत्नानि चेव ह । 

देवेरुरसर घश्च मथित कलशोदधि' ॥ 

ततो नानाविधास्तत्र शुलबुः सागराम्भसि ! 

महाद्रमार्या निर्म्यासा बहवश्चीपवीरसा* ॥ 

ततस्तस्य समुद्र्य तज्जातमुदक पयः । 

रसोत्तमविमिश्रं च ततः क्षीरादमूद_ घुतम_॥ 

चिरारब्वमिदं चापि सागरस्यापि मन्थनम्‌ | 

तत्य सहिता भूयश्चक्रिरे भशमाङुलम्‌ ॥ 

तत रतसद्दल्ाशुमेथ्यमानात्त, सागरात्‌ | 

अरसन्नाद्रना संमुत्मन्न सोम" शीर्ताशुरुज्जलः ॥ 

“महाभारत, आदिपर्व) झ० १५ । 

२. तानुवाच तदा देनो मथ्यठां कलशोदधिः | 

वध्यः संव तो देवाः प्रक्षिप्याशु धुसंयत: ॥ 
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तीसरे प्रकार की उत्पत्ति का रहस्य हम अभी वतला चुके है । चन्द्रमा के चौथे 
प्रकार की उसत्ति के सम्बन्ध मे वर्णन है कि अपनी धर्मपत्नी ऋतुस्नाता अनसूया 
को देखकर उत्पन्न मनोविकार के कारण श्रत्रिऋषि का वीर्य स्खलित हो गया, 
जिसे वायु ने दसों दिशाओं मे फैला दिया। दिशाओं मे जो सोम व्याप्त था, 
वही दिगगनाओ का रज था। उस रज से वीर्य के ससक्त होने के कारण 
चन्द्रमा की उत्पत्ति हुई । यह वात "माकंण्डेयपुराण' मे कही गई है।१ अत्ति 
का यह वीर्य-स्खलन नीचे की ओर नही हुआ; क्योकि वे ऊर्ध्वरेता महषि थे! 
ऋतुमती श्रनसूया को देखकर उनका शुक्र नेत्रो से पानी बनकर निकला । उसी को 
दसो दिशाश्रो ने धारण किया । 'भागवत' मे? कर्दम ऋषि की पुत्री अनसूया से चन्द्रमा 
की उत्पत्ति भ्रत्रि के द्वारा बतलाई गई है, जिसमे दत्तात्रेय श्रौर दुर्वासा भी 
सम्मिलिति हूँ । 


'अग्निपुराण' में दक्षपुन्नी अनसूया मे ग्रति के द्वारा सोमोत्पत्ति बतलाई 
गई है 1! नत्रह्माण्डपुराण” मे भद्राश्‍वनराजकन्या भद्रा मे चन्द्रमा की उत्पत्ति 


तेसव* तत्र सहिता ममन्धुवरुणालयम्‌ | 
तस्मिन्‌ सुमथिते जात पुनः सोमो महीपते ।। 
योऽसौ क्षेत्रशसडो वे देहेस्मिन्‌ [पुरुपः परः । 
स एव सोमो मन्तव्यो देहिनां जीवसंशक ॥ 
परोक्षं यांस मूत्तिं तु पृथक सौम्यां प्रपेदिवान्‌ । 
तामेव देवमनुजाः पोडशोमारच देवता' ॥ 
उपजीवन्ति वुक्षाश्‍च तथैवौपधयः प्रसुम्‌ । 
्ट्रस्तमेव संकलं दधार रिरसा तदा ॥ 
तदार्मिका भवन्त्यापो विश्वमूत्तिरसौ रमत' । 
तस्य ब्रह्मा ददी प्रीतः पौर्णमासी तिथि प्रम" ॥ 
— वराहपु०, अ० ३५ । 
१ तत. काळे बहुतिथे द्वितीयौ अहण" सुत । 
स्वभार्या सगवार्ननिरनसूयासपश्यत || 
ऋतुस्नातां सुचावंड.शीं लोमनीयतमाकृतिम्‌ | 
सकामो मनसा मेजे स मुनिस्तामनिन्दिमाम्‌ |! 
तस्याभिपर्यतस्तां तु विकारो योऽभ्यजायत ! 
तमपावाह पवनस्ति्यंयूश्ये' च वेगवान्‌ ॥ 
अरह्मरूपन्च शझुक्राम पतमान समन्ततः | 
सोमरूपं रजोपेत दिरास्तं जगृहुदंश ॥ 
स सोमो मानसो जशे तस्यामन्रे प्रजापतेः । 
: समस्तसंत््वानामायुराधार एवं च॥ 
पुत्रः समस्तसत्त्वानामाडुर rl RRR या 
२० श्रीमदूसागवतपु०) स्कन्ध ४, अध्या० ११ | 
३. राकाश्चानुमतिश्चात्रेरनसाप्यजीजनन्‌ । 


सोमं दत्तात्रेयन्च ] 
सोमं दुर्वास पुत्रं दत्तात्रेयन्च शत न अध्या० २०, श्लोक १२ । 
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वतलाई गई है।* इस प्रकार, पुराणों मे श्रनेक प्रकार से सोम या चन्द्रमा की 
उतत्ति को देखकर यह सन्देह होना स्वाभाविक है कि यह एक ही चन्द्रमा की उत्पत्ति 
के विवरण है या विभिन्न चन्द्रमाओं के । वस्तुतः, चन्द्रमा को सोम शब्द से 
पूराणो और वेदों में कहा गया है। मूलत”, यह सोम सम्पूर्ण जगत्‌ मे व्याप्त 
बह्‌ तत्त्व है, जो सृष्टि की उत्पति का सहायक होता है । इसके आध्यात्मिक, 
श्राधिदेविक, आधिभौतिक तथा शरीरधारी मनुप्य--ये विभिन्न रूप है। किन्तु, ये 
सव एक दूसरे से सूदम सम्बन्ध रखते हुं । प्राण-रूप “श्रत्रि' से प्रकाशमान गगन 
में संचरणगील चन्द्र का जो वर्णन है, वह श्रत्ति के नेत्र से समृत्पन्न सोम से 
सम्बद्ध है । वही सोम चन्द्रमा के माध्यम से रात्ति में पृथ्वी पर गिरता है श्रौर 
ओपधियो, वनस्पतियो तथा ब्रीहियो का पोपक त्रनता है । 


4 


वराहपुराण' में जो समुद्र-मन्यन से सोमोत्पत्ति बताई गई है, उसका रहस्य 
यह है कि चन्द्रमण्डल 'विशाखा' और 'राधा' नक्षत्र के योग मे वृद्धि को प्राप्त 
करता है और वाद मे क्रमसे क्षीण होता हुआ 'रोहिणी' नक्षत्र में जाकर लुप्त 
हो जाता है । इसीलिए 'रोहिणी' नक्षत्र मै समुत्पन्न सोम रम से भरी सभी 
श्रोपधियो को विज्ञ पुरुषों ने यन्त्र-विशेप की सहायता से कलशोदधि मे डाल 
कर उसका मथन किया । जिस प्रकार दही के मथे जाने पर नवनीत प्रादुभूत 
हो जाता है, उसी प्रकार इस सोमरस के मथन से रोहिणी से भरा हुआ 
सोम प्रादुर्भूत हुआ । थोपधियो के मन्यन से समुद्भूत इस सोम को, आकार 
ग्रहण करने के पहले ही, रुद्रहूप वायु ने अपने में समेट लिया। रुद्र या शकर 
के मस्तक पर ग्रद्धंचन्द्र धारण करने का यही रहस्य है। वायु रुद्ररूप ही माना 
गया है भ्रौर यहाँ श्रद्धंचन्द्र का मतलव हे--अ्र्द्धरूप से निष्पन्न अमूर्त चन्द्र 1 
वायु के द्वारा गृहीत हो जाने पर यह चन्द्र भी वायु के समान ही खूप-रहित 
हो गया श्रौर वह समस्त ओपधियो और वनस्पतियो का पोपक बना । इस 
विवरण से भी स्पष्ट है कि यह मनृष्य-रूप सोम की उत्पत्ति का विवरण 
नही है । 
मानव सोम की उत्पत्ति मानव अत्ति ऋषि के द्वारा अनसूया से हुई । अत्रि 
किसी एक ग्रत्रि का वाचक नही, अपितु अत्ति के गोल में समुत्पन्न अनेक 
ऋषियो का वाचक है । प्रथम अ्रत्नि ऋषि की पत्नी का नाम अनसूया था, 
इसीलिए श्रागे भी श्रत्ति के वशजो की पत्तियों के अपने-अपने पृथक्‌ नाम रहने 
पर भी उन्हें श्रनमूया ही कहा गया है । कर्देम मुनि की कन्या जो ग्रत्रि की पत्नी थी, 
अनसूया कही गई है। दक्ष की कन्था को भी 'भ्रनसूया' कहा गया है और 'भद्राव' की 
राजकन्या 'मद्रा' को भी अनसूया? के रूप मे स्वीकार किया गया है। दूसरा मत यह है 
कि दक्षकन्या अनसूया मे उत्पन्न हुआ सोम आध्यात्मिक है । दक्ष के आध्यात्मिक स्वरूप 
का वर्णन, जो प्राणरूप माना गया है, ऋषि-निरूपण में पहले किया गया है । भद्राइव 
१. भद्रायां ननयामास सोम पुत्रं यशस्तिनम्‌ | 
अझाएड, पु० उपो०, पाद ३, अध्या० ८, इलो० ७७1 
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की कत्या अनसूया मे उत्पन्न होनेवाला सोम उससे पृथक्‌ है और कर्दम-कन्या 
अनसूया में उत्पन्न होनेवाला सोम दोनो से पृथक्‌ है, और यह तीसरा है । 
इन तीनों का वर्णन पुराणों मे इस प्रकार मिश्रित रूप से प्रस्तुत किया गया है 
कि कौन-सा वर्णन किस सोम के लिए है, यह निर्धारण करना एक कठिन समस्या है। 
वहुधा आधिदैविक सोम का वर्णन करते-करते उसका पर्यवसान मानव- 
धारी 'सोम' मे किया गया है, जिससे भ्रम हो जाना स्वाभाविक है । पुराणो 
की शैली के अनुसार आध्यात्मिक और आधिदैविक तत्त्वो का भी, रोचकता 
उत्पन्न करने के लिए, मानव-रूप मे वर्णन किया गया है । चन्द्रमा के वर्णन में 
भी इस तरह का वर्णन-सम्मिश्रण देखा जाता है । चन्द्रमा के पिता महषि 
ग्रति ब्रह्मा के पुत्र थे, श्रत. स्वयं वे ब्राह्मण थे । चन्द्रमा अत्ति के पुत्र कह 
गये हैं, रतः जाति से चन्द्रमा का ब्राह्मण होना युक्ति-युक्त है । इसी चन्द्रमा को आगे 
चलकर ब्रह्मा की कृपा से उत्तर दिशा का दिक्पाल वना दिया गया । पुराणो 
के अनुसार गगनचारी चन्द्रपिण्ड ब्राह्मणो का राजा है । वेद मे भी कहा 
गया है : सोमोऽस्माकं ब्राह्मणानां राजा । फिर, मनुष्य-रूप चन्द्र भी ब्रह्मा के 
हारा देवताभ्रो मे गन्धर्वो का, मनुष्यो मे ब्राह्मणो का, पशुग्रो मे शश आदि का, 
श्रोपधियो मे लताग्रो का और धर्मो मे यज्ञ तथा तप का अधिष्ठाता बनाया 
गया । इस प्रकार, जन्म से ब्राह्म होने पर भी राज्यसिहासन पर अभिषिक्त हो जाने से 
क्षत्रिय के रूप मे चन्द्रमा की प्रसिद्धि हो गई । इन उदाहरणो को देखकर यह 
नही समझना चाहिए कि कर्मणा वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त पुराणो को मान्य था । 
वर्ण-परिवर्तन की बात जहाँ-जहाँ पुराणो मे आई है, वहाँ-वहाँ उसके लिए बहुत 
बड़ी भौर कड़ी तपस्या की वात भी भाई है । चन्द्रमा ने भी आगे चलकर 
राजसूय यज्ञ करने के लिए दस वर्षो तक उम्र तपश्चर्या की थी । वेदो मे 

गौर कही क्षत्रिय के रूप मे वर्णन मिलता है । 


भी सोम का कही ब्राह्मण 
पुराणो मे ब्राह्मण-ऋषियो को भी लोकपालो के रूप भे वणित किया 


गया है । जैसे, सुधर्मा अरातिकेतु पूर्व के, शखपद सर्वेश्वर दक्षिण के, केतुमान्‌ 
पश्चिम के और हिरण्यरोमा उत्तर के दिक्पाल कहे गये है 1१ न केवल दिक्पाल 
ही, अपितु इन्हे लोकपाल भी कहा गया है । किन्तु, इससे यह नही समझना 
चाहिए कि इन्द्रादि दिक्पाल या लोकपाल नही है ।_ यहाँ यह भी स्पष्ट कर 
देना श्रावश्यक है कि पुराणो तथा प्राचीन वाङमय मे तीन प्रकार के शासन- 


|| 
१. पूर्वेण दिवपालमधाभ्यपिन्चन्नास्ना ७ सधर्मायमरातिकेतम्‌ 
ततोऽधिपं दक्षियतश्चकार संबेश्‍वर॑ राह्पदामिषानम्‌ ॥ 


€ 
सकेतुमन्त [द सुवनाएडगभः | 
सकेतुमन्तं च दिगीरामीरारचकार कडन मी ५ 


हिरण्यरोमाणमुदखिगीश शर चकार ॥ 

अद्यापि कुर्वन्वि दिशामधीशाः रात्रच दहन्तस्तु २ | 

चतुर्भिरेमिः प्रथुनामधेयो कः प्रथमं पयिव्यास्‌ ॥ 

| * --मत्श्यपु०, अ० &| 
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तन्त्रो का वर्णन है--स्वेच्छातन्त, नीतितन्त्र -भौर प्रजातन्त्र । आदिकाल में 
स्वेच्छातन्त्र ही चलता था । शासक की इच्छा पर ही शासनचक्र घूमता था । 
राजा वेन की कथा प्रसिद्ध है कि श्रपनी दुष्ट इच्छाओं के श्रनुसार शासन करते 
हुए उसने प्रजाजनो को अपने विरुद्ध वना लिया । इसपर विद्वानो और ऋपियो ने 
वेन को राज्य से विच्युत करके स्वेच्छातन्त्र का श्रन्त कर दिया । राज्य के 
सुशासन के लिए उन्ही विद्वानों भर ऋषियों ने श्रनेक प्रकार की नीतियो की 
रचना की श्रौर शासन में उनका प्रयोग करने के लिए राजा पृथु को नियत 
किया । राजा पृथु ने ही सर्वप्रथम नीतियो के अनुसार शासव-चक्र चलाने का 
उपक्रम किया । उसी ने ग्रामो, नगरों श्रौर जनपदो की व्यवस्था की झोर श्रपनी 
व्यवस्था की रक्षा के लिए ऋषियों को नियत किया । उन्ही ऋषियों के नाम 
दिक्पाल के रूप मे ऊपर में लिखे गये हैं । इन्द्र ग्रादि आठ दिक्पाल देवलोक की श्रमरा- 
वती नगरी में सुधर्मा नाम की देवसभा के सदस्य थे और सभा के निर्णयों के श्रनुसार 
समस्त लोक का शासन करते थे । इस प्रकार, यह एक प्रकार का लोकतन्त्र था 1 
इस विवरण से यह भी स्पाट हो जाता है कि दिक्पाळ उक्त श्रीर लोकपाल- 


रूप ऋषि इन्द्रादि से भिन्न है । उन्हें राजा पृथु ने श्रपनी आन्तरिक व्यवस्था के 
परिचालन के लिए नियुक्त किया था । 


इन्द्रादि आठ मुख्य लोकपालों के अधिकार में अग्नि, मृत्यु, वायु और ईशान-- 
ये चार दिक्पाल ब्रह्मा के द्वारा नियुक्त किये जाते थे । इनके श्रतिरिक्त चार 
श्रौर मुख्य दिक्पाल नियत किये जाते थे, जिनका राजा होना आवश्यक होता था । 
विना राजत्व-प्राप्ति के यह पद नही मिलता था । उनमें पुर्व श्रौर पश्चिम के 
लोकपाल इन्द्र भ्रौर वरुण थे । दक्षिण और उत्तर के दिक्पाल का पद रिक्त था, 
उसी अवसर पर अति के पुत्र चन्द्रमा ने, जो ब्रह्मा का कृपापात्र था, ब्रह्मा से 
दिवपाल-पद के लिए प्रार्थना की । परन्तु, चन्द्रमा राजा नही था, श्रतः यह उस 
पद पर प्रतिष्ठित होने की योग्यता नहीं रखता था ! यह देखकर इसकी योग्यता 
को पूर्ण करने के लिए और लोक में इसे प्रसिद्ध करने के लिए ब्रह्मा ने इसे 
रथ पर विठाकर इक्कीस वार सागरान्त पृथ्वी की परिक्रमा करवाई और उसके 
वाद वें इसे अपने ब्रह्मलोक ले गये । पृथ्वी की इन प्रदक्षिणाओ से चन्द्रमा 
की कीत्ति इतनी फल गई कि ब्रह्मलोक में स्थित ब्रह्म पियो ने ब्रह्मा से चन्द्रमा को 
१, सुयर्मा स तु वैराजः भाची दिशमुपाश्रितः । 
लोकपालः स धर्मात्मा गौरीपुत्रः प्रतापवान्‌ ॥ 
स बे शाइपदः थीमान्‌ लोकपालः प्रजापतिः 1 
दक्षिणस्यां दिशिरतः काम्या दत्ता ग्रियन्रते |! 
रतनाइराण् उयजनयन्मार्कण्डेयी यशस्विनी | r 
प्रतीच्या दिशि राजार्न केतुमन्तं प्रजापतिम्‌ | 
हिरण्यरोमा पन्यो मारीच्यामुदपचत । 
आगूतसम्प्तवस्थायी लोकपालः स बे स्मृतः ॥ 
-मह्ाण्डपु०, अ० ११ 1. 
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लोकपाल बना देने की प्रार्थना की ।! ब्रह्मा ने चन्द्रमा को पहले गन्धवों का 
प्रधिपति बनाया और इस प्रकार इसके राजा बन जाने पर इसे तृतीय लोकपाल 
का-पद भी दिया गया । उस समय यज्ञ के विद्वेषी असुर लोग यज्ञ की सामग्री 
सोमलता को नष्ट कर दिया करते थे । गन्धर्वो-सहित चन्द्रमा सोमवल्ली की 
रक्षा के लिए नियुक्त हुआ । सोमलता हेमकूट भ्रादि पर्वतों पर उपलब्ध होती थी, 
इसलिए उसी प्रदेश मे पुष्यकेतु नाम के पर्वत पर चन्द्रमा ने श्रपनी राजधानी 
वनाई रौर बडी सावधानी से वह गन्धवों के साथ सोमवल्ली की रक्षा करने 
लगा । जब देवराज इन्द्र और वरुण ने ग्रश्‍वमेध और राजसूय यज्ञ किये, तब चन्द्रमा ने 
भी राजसूय यज्ञ करने की श्रभिलाषा की, परन्तु, वह इन्द्र श्रौर वरुण के समान ऐश्वर्य- 
शाली नही था । ऐश्वर्य के अभाव मे उसके पास यज्ञ की सामग्री सुलभ नही थी । 

उसने अपना बल बढ़ाने का निश्चय किया । उस समय बल बढ़ाने के दान, तप श्रौर 
यज्ञ ये ही तीन साधन माने जाते थे । दान दुर्बल साधन था, उससे अधिक बलवान्‌ 
तप था और सर्वाधिक महत्ता यज्ञ की थी । राजसूय यज्ञ के सम्पादन मे 
श्रसमर्थं होते हुए चन्द्रमा ने दस वर्ष तक वल की प्राप्ति के निमित यज्ञ के 
अधिष्ठाता भगवान्‌ विष्णु को प्रसन्न करने के हेतु सौकरव क्षेत्र मे तपस्या की।१ 

'वराहपुराण' मे दस हजार वर्षो तक तपस्या करने का वर्णन भ्राता है । 

पाँच हजार वर्षों तक उसने एक पैर पर खड़े होकर तपस्या की और पाँच 

हजार वर्ष वह ऊपर की ओर मूह किये तप करता रहा । हमने पहले लिखा है कि 


सहस्र “शब्द पूर्ण का वाचक है, जिसका अर्थ है--पूरे दस वर्षों तक, तपस्या 
की । '्पद्मपुराण' मे भी चन्द्रमा की इस तपस्या का वणन है । सीधे-सीधे पुणं 
दस वर्ष न कहकर दस सहस्र वर्ष कहना पुराणो की शैली है, जो परोक्ष 
शैली कहलाती है । प्रसिद्ध है--परोक्षप्रिया वे देवा प्रत्यक्षद्विषः; अर्थात्‌ देवगण 


व्यवहार मे परोक्ष भाषा को ही पसन्द करते है, प्रत्यक्ष से उनका द्वेष है । 


१. युवानमकरोद्‌ ब्रह्मा सर्वायुषषरं नरम्‌! 
स्यन्द्नेऽय सहत्ताश्‍वे वेदराक्तिमये प्रमुः ॥ 
आरोप्य लोकमनयदातमीयं स पितामहः | 


-ामत्स्यपु०, अ० रहे | 


२ तत्र सौकरवे तीर्थे चन्द्र विष्युमतोषयत्‌ । 
प्राप्ता व परमा सिद्धि" सोमतीर्थऽन्यदुलमा ॥ 
यत्र तप्तं तपस्तेन सोमेन सुमहात्मना | 
पन्चतर्षसहलाशि एकपादेन तिष्ठता ॥ 
पन्चवर्षसहखाणि तथेवोध्येसुखः स्थितः । 

4 तपः कान्तिमानमवच्च सः ॥ 
एवसुग्रं तपः कुत्ता [वच्च ह 
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इस कठिन तपस्या के भ्रनन्तर विष्णु के वरदान से जब चन्द्रमा की शक्ति 
बढ गई, तव उसने राजसूय यज्ञ का आयोजन किया! इसके यज्ञ मे यह 
विशेषता थी कि अत्यन्त विशिष्ट देवता ही यज्ञ के कार्यकर्ता बने थे। यज्ञको 
देखने के लिए ऋषि, पितृ, देवता श्रौर मनुष्य उपस्थित हुए । देवताश्रो की 
पत्नियाँ भी यज्ञ-दर्शन के लिए आई'। यज्ञ में चन्द्रमा के श्रत्यन्त सुन्दर स्वरूप 
को देखकर देवपलियाँ काम-विद्ध हो गई और उन्होने चन्द्रमा की कामना की। 
वहाँ उपस्थित उनके पति भी उन्हें ऐसा करने से रोक न सके । इसी श्रवसर 
पुर महि दक्ष की साठ कन्याएँ भी वहाँ श्रई थी । उनमे से सत्ताईस कन्याथो 
को दक्ष ने स्वयं चन्द्रमा को दे दिया, जिनमे रोहिणी प्रमुख थी । रोहिणी 
पर ही चन्द्रमा का विशेष अनुराग था। फिर, चन्द्रमा ने भ्रपने गुरु वृहस्पति 
की भार्या तारा का अपहरण किया। यह कथा अनेक पुराणो मे तथा वेदभाग 
में भी वडे विस्तार से आई है। पुराणो मे वर्णित ऐसी श्रनेक घटनाओ पर 
श्नैतिकता के भ्राक्षेप किये जाते है, जिनमें चन्द्रमा का तारा-हरण भी 
एक है । इन क्षेपो का समाधान हम इस पुस्तक के श्रागेवाले प्रकरण मे करेंगे । 
यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि इस घटना के ्राधिदेविक भ्रौर श्राधिभोतिक 
दोनों पक्ष है । वंश-प्रवत्तक के रूप में मनृप्य-रूप चन्द्रमा ही गृहीत होता है। 
वह गन्धर्वो का अधिपति था और गन्धर्वो में स्त्री-पुरुपो के पारस्परिक आकर्षण 
से उनका सम्वन्ध हो जाना प्रसिद्ध था। आगे चलकर विवाह के आठ भेदो 
में परस्पर आकर्षण से होनेवाले विवाह का नाम ही 'गान्धवं विवाह” पडा । 
दुष्यन्त ने शकुन्तला का ग्रहण इसी गान्धर्वे विधि से किया था । गान्धर्व विवाहो 
[कै उदाहरण प्राचीन साहित्य मे बहुत हे। उसी के भ्रनुसार वृहस्पति की स्त्री 
तारा से चन्द्रमा का सम्वन्ध हुआ श्र तारा से ही चन्द्रमा का पुत्र बुध उत्पन्न हुआ । 
यद्यपि बुध तारा से उत्पन्न हृश्रा था, तथापि उसका पिता चन्द्रमा था और चन्द्रमा की 
पत्नी रोहिणी थी, श्रतः वुध भी 'रौहिणेय' कहलाया । 


कुछ लोगो का कहना है कि चन्द्रमा देवश्रेणी मे था । वह गुरुपत्नी 
के ्रपहरण-जैसा दुराचार कैसे कर सकता था। दुराचार और सदाचार का किसी 
श्रेणी से सम्वन्ध नही होता । इनकी प्रवृत्ति प्रकृत्या होती है 1 नीच वश में जन्म 
केकर भी अनेक सदाचारी व्यक्ति हुए हैँ और उच्च वश के अनेक लोग दुराचारी 
इए है । किन्तु, सर्वोच्च श्रेणी में रहते हुए भी दुराचारी का समर्थन नही किया 
जा सकता । गुरुपत्नी का श्रपहरण करने से चन्द्रमा के उसी जन्म मे उसे 
कुष्ठरोग हो गया और अन्त में उसे राजयक्ष्मा रोग भी हुआ, जिससे उसका 
प्राणान्त हो गया। यही चन्द्रमा चन्द्रवश का मूल प्रवर्तक था, जो मानव-रूपधारी था 
और गन्धर्वो का अधिपति था। 

बुध 

चन्द्रमा का पुत बुध हुआ। चन्द्रमा ने वृहस्पति की पत्नी तारा को 

बहुत समय तक अपने घुर्‌ रुख लिया था, उसी से इसकी उत्पत्ति हुई । उत्पत्ति 


ड 


कै श्रनन्तर वालक को अत्यन्त दीप्तिमान्‌ श्रौर सुन्दर देखकर चन्द्रमा ने उसे 
प्रपना पुत घोषित किया । तारा का पुत्र होने के कारण वृहस्पति उसे अपना 
ही पुत्र मानते थे। पुराणो मे यह भी लिखा हैकि चन्द्रमा के ससे के वाद 
जव वृहस्पति ने तारा को गर्भवती देखा, तव वे अत्यन्त कुद्ध हुए श्रौर उनके भय 
से तारा ने गर्भ को एक इषीकास्तम्ब में विसर्जित कर दिया । उदर से गर्भ को 
निकालकर श्रन्यत्न उसको पुष्ट करने को विद्या प्राचीन काल मे सुपरिचित थी, 
जिसके मम्बन्ध में हमने पहले 'सागर-चरित्र' मे कहा है। 'इपीकास्तम्ब' मे जब 
वह सुन्दर शिशु उत्पन्न हुआ, तव दोनो ने उसे श्रपना-श्रपना पुन घोषित किया । 
अपने वीयं मे उत्पन्न होने के कारण चन्द्रमा ने उसका जातकर्म सस्कार स्वय करना 
चाहा ; परन्तु वृहस्पति ने इसका प्रतिवाद किया कि पुत्र क्षेत्री का होता है । पुत्र की 
माता सेत्रिणी होती है, श्रौर पिता क्षेत्री । श्रत, वृहस्पति ने उसपर अपना श्रधिकार 
मानकर जातकर्म सस्कार कर दिया। इस विपथ को लेकर चन्द्रमा श्रौर वृहस्पति 
में बहुत विवाद वढ गया । विवाद यहाँतक वढा कि दोनो ने युद्ध की तैयारी 
कर ली और उभवपक्ष मे युद्ध अनिवार्य-सा हो गया। ब्रह्मा को यह बात 
बहुत अप्रिय लगी । उन्होने अपने प्रभाव का उपयोग किया। अन्य लोगो के 
पूछने पर तारा मीन हो जाती थी, परन्तु जब ब्रह्मा ने उनसे पृछा, तव उसने 
वाक का चन्द्रमा का पुत्र होना स्पष्ट स्वीकार कर लिया। इसपर ब्रह्मा ने 
उम पुत्र को चन्द्रमा को समर्पित कर दिया । चन्द्रमा ने उसका नामकरण-सस्कार 
किया, जिससे वालक का नाम बुध पडा ।! 
सोम का पुत्र मान लिये जाने के कारण 'वुध' क्षत्रिय माना गया । यदि 
वह वृहस्पति का पुत्र मान लिया गया होता, तो वह ब्राह्मण माना जाता । सोम ने 
ब्रह्मा के कथनानुसार बुध को अपनी ज्येष्ठ पली 'रोहिणी' को दे दिया । 
रोहिणी ने ही इसका पालन-पोषण किया । इसीलिए, बुध का दुसरा नाम “रौहिणेय' 
हुआ । किन्तु, इस कथा का आधिदैविक अर्य अधिक उपयुक्त है, जो नक्षतो से 
सम्वन्ध रखता है, जिसपर पूर्ण प्रकाश श्रागे के प्रकरण मे डाला जायगा । चन्द्रमा 
का जातकमं-पंस्कारादि नैमिप क्षेत्र में हुआ । तारा ने वृहस्पति के भय से 
अपना गर्भ-त्याय भी इसी क्षेत्र मे किया था । बुध ने हस्तिशास्त्र का निर्माण 
करके उसे लोक मे प्रवत्तित किया । यह बात 'पद्मपुराण' मे भ्राई है ।२ यद्यपि 
१. उवाच प्रान्जलिः सा तं सोमस्येति पितामहमू । 
ततः पितामहो ब्रह्मा ददौ सोमस्य थालकम्‌ ॥ 
तदा तं मूषि चाप्राय सोमो राजा प्रजापतिः | 


.॥ 
बुध” इत्यकरोन्नाम तस्य बालस्य धीमत --जअहयपु०, अ० ६, श्लो० २६-२२ | 


२ तारोदरविनिष्क्रान्तः कुमारः सुझसच्चिमः 1 
सर्वार्थंशास्त्रविद्वान्‌ इस्तिशास्त्रधवत्तक ॥ 
राइ सोमस्य पुत्रतवाद्राजपुत्रो बुष स्मृत 2 
नाम यद्वाजपुन्नोध्य विश्रुतो पु, सृष्टि-ख०, अ० १२, रलो० ४४-४५ [ 


१ क्त 
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बुध का वनाया हुआ हस्तिशास्त्र श्राज उपलब्ध नही है, तथापि पुराणों के परि- 
शीलन से यह वात स्पष्ठ हो जाती है कि सबसे पहले हस्तिशास्त्र का प्रवत्तच 
गन्धर्वलोक मे बुध” ने ही किया। कालदोप से वह ग्रन्थ नष्ट हो गया, फिर 
भी, इतना तो पता चलता ही हैं कि वह नई विद्या का प्रादुर्भाव था । 


बुध, गन्धर्वराज का पुव था, इसलिए उसे राजपुत्र कहा गया । आगे 
चलकर तो सभी क्षत्रियो की यह एक सामान्य जातिवाचक संज्ञा हो गई। वृध से 
इला से विवाह क्रिया और इला से पुरूरवा की उत्पत्ति हुई । 


इला और सुद म्न 


चन्ट्रवंश के मूल प्रवर्तक चन्द्र का वर्णन तथा उसके पुत्र वुध का सक्षिप्त 
विवरण हमने किया । परन्तु, ये दोनो ही गन्धर्वराज थे तथा मनृष्य-वर्ग से इनका 
सम्पर्क वहुत कम था। वस्तुतः, इस वंश का प्रवत्तक या मनुष्यलोक में इस 
वंग की जड़ जमानेवाला पुरूरवा' था, जितको उत्पत्ति वुध श्रीर इला से हुई थी। 
इला के विषय मे पुराणों तथा रामायण मे विलक्षण कथाएँ कही गई हैं, 
जिससे चन्द्रवश की प्रवत्तिका इला के व्यक्तित्व पर विलक्षण प्रकाश पडता है । 
इला पहले पुरुष थी, वाद में स्त्री वन गई। स्त्री-र्प होने पर ही उसका बुध 
के साथ सम्पर्क हुआ, जिससे पुरूरवा की उत्पतते हुई। इस प्रकार, इला का 
विलक्षण आख्यान 'वाल्मीकिरामायण' और “पुराणों” मे मिलता है। एक श्रौर 
ध्यान देने की वात है कि इला से सम्वद्ध घटनाचक विभिन्न पुराणो तथा रामायण 
में भिन्न-भिन्न रूपों में वणित है। "णतपथब्राह्मण' आदि मे आध्यात्मिक रूप 
मे घुतपदी गौ के रूप में इला का वर्णन आया है, जिनका कुछ विद्वानों ने यह 
भी तात्पर्य लगाया है कि इला वस्तुत आध्यात्मिक अथवा यज्ञ-सम्बन्धी तत्त्व है। 
मनुष्य-चरित्न के रूप में उसे नही देखना चाहिए; परन्तु हम पहले अनेक श्राख्यानो 
में देख चूके हैं कि पुराणो की घटनाग्रो की दो-दो, तीन-तीन तथा कई वार 
चार-चार पृष्ठमूमियाँ होती ह 1 वे एक दूसरे से वहुत सूक्ष्म रूप से सम्वद्ध 
हुआ करती हे, श्रतः किसी एक पक्ष को जान लेने पर, स्पष्ठ प्रतीत होनेवाले 
अन्य पक्ष, उस आख्यानक के हूँ ही नही, ऐसा मान लेना आन्तिजनक होता है । 
यद्यपि 'शतपयत्राह्मण’ आदि म धृतपदी यी श्रादि के रूप मॅ- इला का वृत्तान्त 
आध्यात्मिक भ्रयवा श्रधियज-पृष्ठमूमि पर समझाया गया है, तथापि इला का 
मानवीय खूपवाळे थाख्यान को सर्वेधा मिथ्या मान लेना भारी भूल होगी! 
हाँ, इतना तो सत्य है कि इन चरित्रो का अधिकाश अ्रति मानवीय रूप में 
वर्णित होता है, जो प्ररोचना श्रौर श्रोतूमण्डली में पर्याप्त उत्सुकता जगाने के लिए 
हुआ करता है। इस झतिमानवीय रूप के कारण इनका तारतम्य और तादात्म्य 
समझने में विद्वानों को भी थोड़ी कठिनाई होती है; परन्तु थोड़े-से मनन-चिन्तन 
करने के पदचात्‌ उसका सुसम्वद्ध रूप शीघ्र प्रकट हो जाता है और सारी 
कृठिनाइयाँ दूर दो जाती ई। वैवस्वत मनु के एक पुली और दस पुत्र थे। इनमें 
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१. इक्ष्वाकु, २. नृग, ३. घृष्ट, ४. शर्व्याति, ५. नरिष्यन्त, ६. प्रांशु, ७. नाभानेदिष्ट, 
८. करूष, ९. पृषघ्न और १०. सुघुम्न तो पुत्र थे और ११. इला पूत्री । इनमे इला 
नामक बालिका पहले बालक-रूप मे ही जनमी थी, जो सभी सन्तानो मे ज्येष्ठ थी 
और 'सुद्युम्न सबसे कनिष्ठ था। मनु ने अपने शासन-क्षेत्र की समस्त पृथ्वी 
को सुशासन के लिए बाँटकर अपने दसो पुत्नो को दे दिया। फिर, उन्होने उस 
पृथ्वी का ग्यारहवाँ भाग भी किया, जिसका शासक 'इला' को बनाया । 
इला ज्येष्ठ और दसो भाइयो की श्रकेली बहन होने के कारण भाइयो तथा 
पिता की निरतिशय स्नेहभाजन थी। स्त्री होने के कारण पिता के दिये हुए 
प्रदेश का शासन वह नही कर सकती थी, श्रतः भाइयो में सबसे कनिष्ठ 
सुच्चुम्न' ने अपनी भगिनी इला के राज्य का भी शासन संभाला । 

सुद्युम्न का प्रदेश “गया! नगर से आरम्भ करके पूर्व मे समुद्र तक था श्रौर 
'इला' के शासन-प्रदेश का प्रधान नगर प्रतिष्ठानपुर' था। यह प्रतिष्ठानपुर' 
कहाँ था, इस विषय पर बडा विवाद है। इसका विवेचन' हम पौराणिक भूगोल 
के विवरण मे भ्रागे करेगे । 

“इला' के सम्बन्ध मे पुराणो में जो श्राख्यायिकाएँ मिलती है, उनके 
निष्कर्ष से चार पक्ष सामने ते हे -- 

१ वाल्हीक नगर का शासक 'इल' नाम का राजा था। वही बाद 
मे स्त्री हो गया, जिससे वह इला कहलाया। स्त्री-रूप के प्राप्त होने पर 
उसने लज्जावश अपना वाल्हीक-प्रदेश छोड़ दिया और नये तगर प्रतिष्ठानपुर 
का निर्माण कर वही रहने लगा। 

२, प्रतिष्ठानपुर का शासक सुद्युम्न था, जो बाद मे स्त्री-भाव को 
प्राप्त कर “इला? नाम से प्रसिद्ध हुआ और मरण-पर्यन्त 'प्रतिष्ठानपुर' मे ही रहा। 
* ३. इला, इक्ष्वाकु आदि राजाओ की ज्येष्ठ भगिनी थी। वह कन्या-रूप 
में ही पैदा हुई थी। बाद मे मित्र और वरुण को प्रसन्न करके उसने पुरुषत्व 
प्राप्त किया था । तत्पश्चात्‌ सरकण्डे के वन मे प्रवेश करने से वह पुनः स्त्री 


हो गई । किन्तु, कुछ काल बाद अपने पुत्र पुरूरवा के प्रयत्न से उसे फिर 
पुरुषत्व प्राप्त हुआ। इस मत के अनुसार दक्षिण देश के दण्डकारण्य-प्रदेश में 
इसका राज्य था। 

[ ४. इला, इक्ष्वाकु आदि की ज्येष्ठ भगिनी थी । उत्तराधिकार मे प्राप्त 
ग्रपने राज्य प्रतिष्ठानपुर की वह भ्रधिष्ठात्री थी । इसका सबसे छोटा भाई 
“सुदुम्न' था। वह वाल्हीकपुर का शासन करता था, परन्तु 'इला' स्त्री होने के 
कारण शासन-कार्य मे दक्ष नही थी, अतः इक्ष्वाकु ने अपने कनिष्ठ ञाता 
सुद्युम्न को इला के शासन-कार्य मे सहायता करने को कहा। वह वारी-वारी 
से अपने तथा इला के क्षेत्र के शासन की देखभाल करने लगा। प्रतिष्ठानपुर में 


उसकी स्थितिं सचिव के रूप मेथी! 
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इन उपयूक्त निष्कर्पो में प्रारम्भ के तीन मतों के पर्यालोचन से यह 
सिद्ध होता है कि 'इला' और सुद्युम्म' एक ही हुँ। पहले जो सुद्युम्त या 
“इल? था, वही वाद मे स्त्री होकर 'इला' वन गया श्रथवा पहले जो स्त्री 
इला थी, वही वाद में 'सुद्युम्न' हो गई । श्रतः, विभिन्न अ्ववस्थाग्रो में ग्रभिवणित 
होने पर भी वस्तुतः 'सुद्युम्न' भ्रौर उला' एक ही व्यक्ति कालभेद से दो थे। 
चतुर्थ मत के अनुसार 'इला और “सुद्यम्त' भिन्न-भिन्न व्यक्ति थे । 


रामायण में इला का चरित्र--प्रथम मत के अनुसार वाल्हीक नगर के 
शासक 'सुद्युम्न' वाद में इला' के रूप परिवत्तित हो गया। 'वाल्मीकिरामायण” 
में भगवान्‌ राम ने अपने भाइयो को इला का चरित्र सुनाया है, जिसमें कहा 
गया है कि कर्दम प्रजापति का पुत्र वाल्हीक का राजा इल था ।* वह वाद 
मे शकर का कोपभाजन वना और स्त्री-भाव को प्राप्त हो गया। फिर, जव 


सथत्तं के शिष्य मरुत नाम के राजा ने अश्वमेध यज्ञ किया, तव सुद्यूम्न को अपने 
खोए हुए पुरुपत्व की प्राप्ति हो गई 1१ 


अष्वमेध यज्ञ से शकर को सन्तुष्ट करनेवाला यह 'मरुत्त' सूर्यवशी था। 
इससे स्पष्ट है कि सुद्युम्न इक्ष्वाकु का समकालीन नही, अपितु मरुत्त का 
समकालीन था । पुरुपावस्था मे इला को शशिविन्दु नाम का पुत्र हुआ था। 
उपयूक्त रामायण के कथानक से यह स्पष्ट हो जाता है कि वाल्हीकेशवर 
“सुद्युम्नः शिकार खेलते-खेलते उस स्थान पर जा पहुंचा, जहाँ भगवान्‌ शकर 
पार्वती के साथ रमण कर रहे थे । पार्वती का प्रिय करनेवाले भगवान्‌ 
शकर ने उसे स्त्री-हप वना दिया और ग्न्त मे मर्तं के यज्ञ से सन्तुष्य 
होकर उन्होने इला को पुन पुरुषत्व प्रदान किया । रामायण के इस 
सन्दर्भ से पौराणिक सन्दर्भ मे यह भेद आता है कि स्त्री-भाव में इला 
से पुरूरवा की उत्पत्ति, पुराणो के अनुसार, कनखल ( हरद्वार ) के समीप हुई; 
१ श्रूयते हि पुरा सौम्य कद मस्य प्रजापते । 
पुत्रो वाद्दीश्वर श्रीमानिलो नाम शुधामिक ॥ 


~चाल्मीकिरामायण, उत्तरकाण्ड, सर्ग ८७, श्लो० ३ । 
२. मर्त इति विख्यातस्तं यह समुपाहरत्‌ | 
ततो यशो मद्दानासीद्‌ वुधाश्रमसमीपत* ॥ 
स्ररच परमं तोपमाजगाम महायशा | 
अथ यशे समाप्ते तु प्रीतः परमया सुदा ॥ 
उमापतिद्विंजान्‌ सर्वानुवाच इलसन्निधौ । 
्रीदोऽस्मि हयमेघेन भक्त्या च द्विजसत्तमा. ॥ 
अस्य वादिलिपतेश्चेव कि करोमि प्रियं शुमम्‌ । 
तथा बदति देवेशे द्विजास्ते सुसमाहिताः ॥ 
प्रसादयन्ठि ढेवेशं यथा स्मात्‌ पुरुपास्त्विला । 
ततः प्रीतो महादेव. पुरुषत्व ददी पुन' ॥ 


--वाल्मीकिरा०, उत्तर०, संगै ६०, श्‍लोक १४ से १६ तक । 
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परेन्तु रामायण मे उसे कात्तिकेय के जन्मस्थान 'इवेतगिरि' के समीप बतलाया 
गया है । रामायण के इसी सन्दर्भ से- यह भी पता चलता है कि प्राचीन काल मे 
भ्रावतंनी नाम की एक विशेष विद्या ऋषियो मे प्रचलित थी, जिसके द्वारा पुर्व 
अवस्था को प्राप्त किया जा सकताथा। 


सुध मन और यच 


'रह्मपुराण' मे इला-चरित्र के सम्बन्ध मे कहा गया है कि प्रतिष्ठानपुर 
का स्वामी सुद्युम्त अत्यन्त मृगयान्व्यसनी पुरुष था । वह एक बार एक 
वडी सेना के साथ मृगयाथं हिमालय के उस भाग मे प्रवेश किया, जो 
हाथियों से भरा हुआ था । उसने अनेक प्रकार के अमित प्राणियो का शिकार 


किया । उस प्रदेश की रमणीयता से वह इतना आकृष्ट हुआ कि उसने 
अपने सहचरो को तो राज्य मे लौटकर शासन संभालने का भार दे दिया, 
भ्रौर म्वयं कुछ समय के लिए उस प्रदेश मे विहार करने के लिए ठहर गया। 
विहारकाल मे एक दिन उसे एक पर्वत की सुन्दर गुफा दिखाई दी, जिसे 
उसने अपना श्रावास ही बना लिया । वह गुफा 'समन्यु' नाम के किसी 
यक्षराज का निवासस्थान था । उस समय 'समन्यू' श्रपनी पत्नी 'समा' के 
साथ बाहर विचरण के लिए गया था और उसी समय सुद्॒म्न ने वहाँ पहुँचकर 
उसपर अपना भ्रधिकार जमा लिया । वापस भाने पर समन्यृ ने अपने स्थान 
को सेना से घिरा हुआ देखा श्रौर राजा से निवेदन किया कि यह मेरा निवास- 
स्थान है, इसे कृपया खाली कर दीजिए । राजा ने उसे डॉटकर वहाँ से 
भगा दिया । भ्रव यक्ष ने ग्रपने सहयोगियो को इकट्ठा किया और राजा के 
साथ युद्ध से भिड गया । किन्तु, सुद्युम्न ने उसे पराजित कर दिया। पराजित 
होकर समन्य ने अपची पत्नी 'समा' से कहा कि इससे बदला अवश्य लेना है। 
इसे जिस तरह हो, उमावन में प्रवेश कराया जाय। यदि यह वहाँ चला गया, तो 
निश्चय ही स्त्री बन जायगा । उमावनं भगवान्‌ शकर और पारवती का 
केलिवन है । भतः, जो पुरुष वहाँ जायगा, वह शकर के शाप से स्त्रीत्व को प्राप्त 
कर जायया । एक बार पार्वती की कामोन्मत्त अवस्था मे उस प्रदेश में सनक्रादि 
ब्रह्मर्षि वहाँ जा पहुंचे । उन्हे देखकर पार्वती को बड़ी लज्जा हुई, तभी 
से उस वन में पुरुष का प्रवेश भगवान्‌ शकर ने वर्जित कर दिया और कहा 
कि इस प्रदेश मे जो कोई पुरुष प्रवेश करेगा, वह स्त्री बन जायगा । अपनी 
इस योजना को कियान्वित करने के लिए 'समन्यु' की पत्नी 'समा' ने सुन्दर 
मुगी का रूप धारण कर लिया । रूप-परिवत्तन की विद्या यक्ष भ्रादि देव- 
जातियो मे चलती थी, जो इस प्रकार के रूप-परिवर्तन पर विश्वास नही करते; 
ने इसका यह आशय समझ सकते है कि 'समा' ने भ्रपना भ्राकर्षक रूप बनाया भ्रौर 
राजा को भ्रपने ऊपर मोहित कर लिया । राजा उस मृगी या उस रूपवती का पीछा 
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करते हुए कुमारवन में पहुँचा, जहाँ नाना प्रकार के सुन्दर वृक्ष अनेक प्रकार के 
फल-पुप्पो से लदे थे । वह वन सहस्नों प्रकार के सुन्दर पक्षियों के मीठे कल-कूजन 
से भरा हुआ था । उसके श्रनन्तर वह मृगी या सुन्दरी उमावन में प्रविष्ट हुई और 
राजा सुद्युम्म भी उसका पीछा करते-करते उमावन मे घुस गया 1 वहाँ प्रविष्ट 
होते ही राजा स्त्रीत्व को प्राप्त हो गया। श्रपने को स्त्री के रूप में देखकर 
राजा बहुत घवराया और फूट-फूटकर रोने लगा। इसी स्त्नी-झहप मे उसकी 
संज्ञा 'इला' हुई । थव स्वी इला मृगया-व्यापार से विरत होकर श्रपने राज्य 
'्रतिष्ठानपुर' मे भी इस भय से नही जा सकी कि मुझे ग्रव वहाँ राजा 
कौन मानेगा । अपनी अन्तर्वदना को लिये अब वह एक वन से दूसरे वन में 
भटकने लगी । वह प्रदेश गन्धर्वो के ही विचरण करने का प्रदेश था । उसी 
अवसर पर गन्धर्वराज बुध वहाँ घूमते-फिरते आया ओर उसने रूप- 
लावण्य से सम्पन्न नवयौवन से परिपूर्ण 'इला' को देखा । वह उसपर 
मुग्ध हो गया । उस एकान्त प्रदेश मे उस सुन्दरी को विचरण करता हुआ 
देखकर उसके मन मे वडी उत्सुकता जगी । गन्धर्वराज बुध ने इला से 
उसका परिचय पूछा । इला ने अपनी सारी दु खगाथा उससे सुनाई । गन्धर्व- 
राज इला के हाव-भाव और रूप पर मुग्ध हो गया तया दोनो में परस्पर 
अनुराग हो गया । दोनो का शारीरिक सम्पर्क भी हुश्रा । इला ने वुध कें 
द्वारा आहित गर्भ धारण किया । इसके वाद बह कुलगुरु वसिष्ठ के पास 
गई और उसने अपने इस श्रकस्मातू स्त्री-झप मे परिणत हो जाने का कारण 
पूछा । वसिष्ठ ने उसे उमावन मे शंकर के शाप के रहस्य की कहानी 
सुना दी । इला ने ऋषि वसिष्ठ से अनुरोध किया कि भगवान्‌ मेरे पूर्व 
रूप को प्राप्त करा दें। इस प्रकार इला को दीन भाव में विह्वल देखकर 
महर्षि वसिष्ठ को दया आ गई । उन्होने भगवान्‌ शकर को ही अपनी 
श्राराधना से सन्तुष्ट किया और सुचुम्न को स्त्री-भाव से उद्धार कर देने की 
प्रार्थना को । भगवान्‌ शकर ने प्रसन्न होकर यह आशीर्वाद दिया कि वुध के 
द्वारा आहित गर्भ के प्रसवकाल तक तो इला स्त्री ही रहेगी । भ्रनन्तर, 
वह छह महीने स्त्री और छह महीने पुरुप रहा करेगी । 


कालक्रम से इला ने पुरूरवा को उत्पन्न किया । प्रसव के एक 
मास के श्रनन्तर इजा को पुरुपत्व की प्राप्ति हो गई और सुद्युम्न के रूप में 
उसने प्रतिष्ठानपूर में प्रवेश कर णासन सँभाला । वही स॒द्यम्न छह मास तक स्त्री-ख्प 
म महलो के भीतर ही रहता था श्रीर छह मास तक बह शासन-कार्यो का सचालन 
करता था। उसके इम प्रकार के किपा-कलाप से जनता में, सुशासन के अभाव मे, क्षोभ 
होना स्वाभाविक था 1 फिर भा, सद्यम्न का पन्न पुरूरवा है, यह समाचार सवको 
विदित था। सारी प्रजा पुरूरवा के बड़े होकर शासन सँमालने की प्रतीक्षा करने 
लगी थी । सुचुम्न के चार पुत्र धे, जिनमें पुरुरवा सबसे ज्येष्ठ था । उसने बड़े होकर 
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प्रतिष्ठानपुर का शासन किया । शेष तीन पुत्र उसके पुरुष-छप में अपनी रानी से हुए 
जिनके नाम उत्कल, गय और विनताश्व थे । उत्कल को उत्कल-प्रदेश का शासन 
मिला। गय ने मगध में गयापुरी की स्थापना कर अपना शासन सुदृढ किया । चौथे 
विनताश्व को पश्चिमी भाग का शासन दिया गया । इनके प्रदेशों की स्थिति का 
विवरण हम भूगोल-प्रकरण में करेगे । 
विष्णुपुराण का इत्ता-चरित्र 

विष्णुपुराण मे उक्त कथानक से विपरीत कथानक उपलब्ध होता है । 
उसके अनुसार इला पहले कन्या-छप मे जनमी थी । बाद मे उसे पुरुषत्व 
प्राप्त हुआ, जिससे उसका नाम सूथुम्न रखा गया । पराशर ऋषि मैत्रेय से 
कहते है--“पुव की कामना से मनु ने मैत्रावरुण की इप्टि (यज्ञ) की। यज्ञ करनेवाले 
होता ने यज्ञ के विधि-विधान मे कुछ उलट-फेर कर दी, जिससे पुत्र न होकर इला नाम 
की कत्या हुई । फिर, मित्र और वरुण की कृपा से वही कन्या सुद्युम्न नाम का पुत्र बन 
गई, जिसका एक नाम मैत्रेय भी प्रसिद्ध है। मित्र के कृपा-असाद से उसे पृ स्त्व प्राप्त 
हुआ, अत मैत्रेय नाम भी प्रसिद्ध हुआ । इसके बाद की वह घटना है, जो “ब्रह्मपुराण' 
मे वर्णित है, जिसमे कहा गया है कि सुद्युम्त को पुनः शंकर के कोप से इला बनना पडा 
और फिर बुध के सम्पर्क मे आने पर उसने गर्भ धारण किया, जिससे पुरूरवा का जन्म 
हुआ । इस आख्यान मे कहा गया है कि स्त्री-भाव मे सृद्युम्न श्रपने राज्य में वापस नही' 
गया श्रौर उसके पिता ने उसके लिए एक नवीन नगर की प्रतिष्ठापना की, जिसका नाम 
'प्रतिष्ठानपुर' रखा गया । सुद्युम्न' के बाद उसका पुत्र 'पुरूरवा' भी इसी प्रतिष्ठानपुर 


का शासक बना । ' ~+ 

होता के अपचार से यज्ञ मे इला के उत्पन्न होने की बात 'बरह्मपुराण' में भी 
भाती है। वहाँ यह भी विवरण है कि इला को मित्रावरुण की कृपा से पु स्त्व प्राप्त 
हो गया, तब झगडे की सम्भावना बढ गई कि अब राज्य का प्रधान व्यक्ति कौन 
होगा ? इला सन्तानो मे सबसे बडी थी । उसके बाद इक्ष्वाकू नामक पुत्र द्वितीय था । 
पहले स्त्री होने के कारण इला को शासन-व्यवस्था नही दी गई थी, किन्तु 
अब क्या हो, जबकि इला भी पुस्त्व को प्राप्त कर सुद्युम्त नाम से राजकुमार बन 
गई थी । अपना पूर्वं निगय ही स्थिर रखा । उन्होने प्रधान राज्याधिपति 
तो इक्ष्वाकु को ही बनाया और सुद्युम्न को अपने सीमा-मण्डल का अधिपति 
बना दिया, जिसकी राजधानी प्रतिष्ठानपुर' थी । कुछ विद्वानो के विचार से ज्येष्ठ 
सन्तान होने के कारण पुरुषत्व प्राप्त कर छेने पर सुम्न ही मतु का प्रधान उत्तरा- 
भिकारी बना था और 'प्रतिष्ठानपुर' ही मनु का प्रधान क्षेत्र था । सुययुम्न ने 
८ जट च मिन्नावरुणयोर्मनु पुत्रकामश्चकार। तत्र ठावदपढ्ते होहुरपचारादिला नाम कन्या 
बभूव । सैव च भित्रावरणयोः प्रसादात्‌, सुय म्नो नाम मन! प्रो मेत्रेय आसीत्‌ | पुनश्चर्वर” 
कोपात्‌. स्त्री सती सा ठ सोमसशोइुधस्याश्मसमीपे बञ्जाम। साहस व पक्या इन 


पुरूरवसमात्मजमुत्पादयामास | सुच म्नरतु स्त्रीपूर्थकत्वाद्राज्यमाग न लेमे | तत्पिता तु वसिष्ठ- 
वचनात्‌. प्रतिष्ठान नाम नगर सुय म्नाय दत्त तच्चासी पुरूरवसे प्रादात्‌ । 
विष्णुपुराण, अंश ४, अध्या० १, पकिति = से १६ ) 
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ही इक्ष्वाकु श्रादि पने छोटे भाइयों को माण्डलिक श्रध्यक्ष बनाया । इक्ष्वाकु ने 
अपने उत्तराधिकार में मिली हुई भूमि में श्रयोध्या नगरी का निर्माण किया था। 


ग्रत , राज्याभिषेक सुद्युम्न का ही हुम्रा, इक््वाकु का नदी । इस मत की पुष्टि 'पद्म- 
पुराण से होती है-- 


मनोचे वरवतस्यासन्‌ दश पुत्रा महावलाः । 

इलास्तु प्रथमस्तेषां पुत्रेष्ट्या समकल्प्यत ।। ७६॥ 

इक्ष्वाकु: कुशन भइच।(रिष्टो घृष्टः करूषक: । 
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प्रभिविच्य मनुः पूर्वेसिल पुत्रं स धार्श्मिकम्‌ । 

नगाम तपसे भूयः पुष्कर स तपोवनम्‌ ।। ७८ |! 
तः + ना 

ततोष्योध्याँ समागत्य समतिप्ठत्‌ यथा पुरा ।। ८२ । 
जः न नेर 

बुधस्य भवने तिष्ठन्‌ इलो गर्भधरोऽन वत्‌ ॥ 

श्रजोजनत्युतमेकमनकगुणसंगुतम्‌ 

चुघ उत्पाद्य तं पूर्वं स स्यगंमगमस्पुनः ॥ ११९॥ 

सोमाकंवशजो रावाविलोभून्मनुनरन्दनः । 

एवं पुरुरवा इन्दोरभवद्‌ वंशवर्धनः ॥ १२० ॥ 

इलस्य पुरुषत्वे तु सुथुम्न इति चोच्यते 1 

तस्य पुत्रत्रयमभूत हरिताइवगयोत्कलाः ॥ १२१॥ 

उत्कलस्योत्कला नाम गयस्य तु गयापुरी । 

हरितादइवस्य दिग्याम्या संज्ञाता कुरुभिः सह ॥ १२२॥ 


--पदुमपु०, सृष्टिखण्ड, श्रध्याय ८ । 
प्रधान पद परै प्रतिष्ठित होकर सुद्युम्न वाद भे जब “इला? नाम से स्त्री बन गया, 
तव उसका शासन और प्रभाव गौण हो गया । अपने भाइयो मे इक्वाकु ही ज्येष्ठ थे, 
अत राज्य क सचालन की वागडोर उन्दी के हाथ मे' दी गई । सुद्युम्त के स्त्री=रूप 
के कारण प्रत्रातत्व से वचित हो जाने का प्रसग 'लिगपुराण'१ तथा अ्रह्माण्डपुराण' 
मे भी प्राप्त होता हे । 'ब्रह्मपुराण'२ में तो कुछ भिन्न वात मिलती है, जिसमें 
कहा गया है कि भ्रपने पुत्र पुरूरवा के प्रयत्न से सुदुम्न को स्त्री-ूप से छुटकारा मिला । ९ 
१. लिगपुराण, अध्याय ६५ । 
२ न्रझ्ाण्डपुराण, उपो० ३, अध्या० ६० | 
१३. स मातर दुः्लयुक्ता समीक्येका एरूरबाः । 
ननस्याथ pee aan ॥ 
साः छुत' सशोका त्वं दुर्मना | 
पुतोड्स्म्यई ते कर्मयय. कर्मात ae ॥ 
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प्रथम प्रतिपादित चतुर्थ मत के अनुसार इला मनु की ज्येष्ठ पुत्री थी, और 
सुचुम्न पानिष्ठनम पुत्र था । एला झो भी मनु ने प्रतिण्ठानपुर का प्रदेश निर्वाह कै 
निए दिया और शासन मे उसे श्रसमर्ष देखंकर कनिष्ठ भ्राता सुचुम्न को इला के 
शातन+हार्य में उसही सहायना करगे के लिए कहा । धीरे-धीरे उसे ग्रपनी वहन 
के प्रदेण पर भी अधिकार करने की उच्छा हो गई। उसने अपने पुत्र को वाल्हीक- 
प्रदेश गा शासक घना दिया सौर स्वम प्रतिप्ठानपुर मे ही रहकर वहाँ का कार्य- 
संचालन करने खगा । एक वार बहत-ती सेना लेकर इला को भी साथ कर 
सुयुम्त हिमाराय-प्रदेग में परिभ्रमण फे लिए गया । विसी सुन्दर यक्ष के स्थान को 
प्रपना केन्द्र बनाकर बह इधर-उधर के सुन्दर प्रदेशो मे विचरण करने लगा । 
उसी काल में वह सबके साथ उन वन में जा पहुंचा, जो भगवान्‌ शकर का 
क्रीहावन था । उम क्रीडावन पर शिव के गणों का पहरा रहता था घौर 
स्त्रिमो के घतिरिवत पुरुष का प्रवेश उसमें निषिद्ध था । सुद्युम्न इस बात को 
जानता था, भतः वह वही रुक गय'; परन्तु प्रपनी कुछ परिचारिका के साथ 
इला उम भत्यन्त रमणीय वन-प्रदेश में विहारार्थं गई । घूमते-घामते वह उस 
बन के समीपस्य एक दूसरे वन में भी प्रविष्ट हो गई, जहाँ गन्धवंराज बुध 
अपने अनुचरो फे साप भ्रमण फा भ्रानन्द ले रहा या । जव दोनो का साक्षात्कार 
हुप्रा, तब दोनो में परस्पर ऐसा श्र.कर्पण जगा कि उन्होने गान्धर्वं विधि से 
श्रयते को दम्पती मान लिया । बुध फे सम्भोग के कारण इला ने गर्भ 
धारण किया । सुद्युम्न को जत्र यह समाचार मिला, तब उसने सोचा कि 


इत्यं पुत्रवचः भुला लज्ञमानापि सा तदा । 
इलोवाच निजं दुःखं श्णु पुत्र वदामि ते! 
पुमानदमिलो नाम से शत्य सत्रीत्वमाप्तवान्‌ | 
पूर्ववत पु स्त्वमिच्छामि सोऽयं मे मानसो ज्वरः ॥ 
स रवं स्वपितरं च्छ बुधं गत्वा यथावत्‌ | 
उपायं पु'्त्वलामाय मन्ये सं उपदेक्ष्यति ॥ 
स मातुबचनादेलोी गला पितरमन्जसा । 
चदर्थमर्थयामास मादुः त्यं तथात्मन ॥ 


पुरूरवाः पितुर्वाक्यं श्रुत्वा मातृहिते रतः ! 
हिमवन्तं गिरिं गत्वा चक्रे गड गातटे तपः ॥ 
प्रससाद शिवा तस्मै प्रत्यक्ष' ददुरो तदा । 
प्रणम्य वरदां गौरीं सं माठ pn पु रत्वमार्थथत्‌ 
शिवोवात्व तदा तस्म सल 
अन्रामिषेकमातरे ण पु'रत्वलामो भविष्यति ॥ 
यत्र नथ इमास्तिखो गड.गया सह सं८_शता* | 
नुत्या गीता च सौभाग्या तत्र पु'स्त्वमगादिला ॥ 
प्राण्य पुग स सभम्नः परं इषेसुपागतः । ~ मझपुराय । 


२८ ६ पुराण-परिशीलन 


भ्रव तो राज्य पर गन्धर्वराज वृध का धिकार हो गया । वुध शक्ति में सुद्यम्न से 
प्रबल था। भ्रतः, वह उससे युद्ध करने वा भी विचार नही कर सवता था । 
अन्त में, सुद्यम्न ने कुलगुरु वसिष्ठ से सारा वृत्तात सुनाया और प्रार्थना की कि 
ऐसा प्रयल कीजिए, जिससे प्रतिष्ठानपुर पर मेरा अधिकार वना रहे । वसिष्ठ ने 
इसका यही उपाय सोचा कि गन्धवेप्रदेग के स्वामी स्द्र है से प्रार्थना करने 
पर वही इसका उपाय निकाल सकते हे । उन्होने भगवान्‌ रुद्र की प्रार्थना की । 
इद्र ने प्रमन्न होकर यह निर्णय दिया कि प्रतिष्ठातपुर पर छह मास तक सुद्युम्न का 
शासन रहेंगा और छह मास तक इलाका | प्रतिप्ठानपुर की मनोरमता के कारण ही 
सद्यम्न उसपर मग्ध था । इसके वाद छह मास प्रतिप्ठानपुर पर सुद्युम्न का 
प्रधिकार रहता रहा और छह मास इला का। किन्तु, वहाँ की प्रजा इस परिवत्तित 
शासन-व्यवस्था से असन्तुष्ट हो गई। प्रजा ने ही उपहास की भाषा मे कहना शुरू 
कर दिया कि सुचुम्भ छह महीने पुरुष रहता है और छह महीने स्वी वन जाता है ! 
पश्चात्‌ इला का एत पुरुरवा जव वड़ा हुथा, तव सारी प्रजा इससे वड़ा स्नेह रखने 
लगी झौर उसपर अपनी राजन्नक्ति भी प्रदर्शित करने लगी । प्रजा के पुरूरवा के प्रति 
इस प्रकार के ४यवहार से अपनी ढलती अवस्था मे सृच्चुम्च भी प्रसन्न हो गया और 
पुरवा पर शासन का प्रवन्ध छोड़कर स्वय वन में चला गया । 
पुराणो मे इस प्रकार चन्द्रवश की प्रतिप्ठापिका 'इला' के विभिन्न चरित्र मिलते हे । 
श्री जिस चतुर्य मत के निष्कर्ष का उल्लेख हमने किया है, वह सारी घटनाझो का 
तथ्यात्मक और ऐनिहारिक निप्कर्प है । इसका उल्लेख पुराणों में नही मिलता । 
विभिन्न पुराणो, रामायण तथा वेदभाग में इस चरित्र की अनेकविध 
घटनाश्रों का चित्रण देखकर कुछ विद्वान्‌ यह कहते हे कि इस चरित्र का कोई 
ऐतिहासिक महत्त्व नही है, यह एक काल्पनिक कथामात्र है । परन्तु, ऐसा 
समझना शान्ति है, क्योकि पुराणो के विभिन्न चरित्र परस्पर कभी विरोध नहीं 
रखते, अपितु एक दूसरे के श्रो का पूरक होता है । 
पुराणो मे उपवणित इला-चरित्न की अनेक विशेषताएँ हे । सबसे पहली वात तो 
यह है कि इला चन्द्रवण की मुख्य प्रवर्तक है । चन्द्रवंश के नाम के साथ तो 
श्रवञ्य ही चन्द्र का नाम जुडा हुआ है; परन्तु मानवीय जगत्‌ से ऊपर देवजाति- 
विशेष गन्धर्वलोक का ही स्वामी वह था । श्रतः, मनुप्यो के वंश का उससे परोक्ष 
सम्वन्ध ही हो सकता है । उसका पुत्र बुध भी गन्धर्वो का ही श्रधिपति था, उस 
वुध का मानुपी इला से समागम होना ही चन्द्रचश की वृद्धि का बीज है, जिससे 
चन्द्रवंश के प्रथम राजा पुरूरवा की उत्पत्ति हुई । 
दूमरी वात यह कि इम चरित्र में लिंग-परिवर्तत का भी विस्तार से 
उल्लेख हे । आज भी श्रनेक वार समाचारपत्नो में लिंग-परिवर्तन के समाचार 
आते रहते है । अत्यन्त प्राचीन काल में भी इस प्रकार की घटनाएँ घटती रहती थीं । 
तीसरी वात यह कि मनु नें कन्या होते हुए भी इला को अपने राज्य का भाग दिया, 


केवहा १६७ 


जिससे उसका सानन्द निर्वाह होता रहे । पिता की सम्पत्ति मे लडकी का हिस्सा 
होना पह भ्राज एक नई वात कही जाती हे । भेद इतना ही है कि पहले पिता की 
इच्छा हो मुख्य कारण थी, वित्रानत वाध्यता नही थी । किन्तु, सम्पत्ति के 
उत्तराधिकार प्राप्त करने मे पिता की इच्छा पुत्री के ही लिए नही, पुत्र के 
लिए भी थी, जिसका प्रमाण ययाति तथा ब्शरथ के चरित्र मे हम देखते हे । 


इलोपाख्यान के अन्य पन्च 


वेदभाग में ही 'उला' सज्ञा का अनेक प्रकरणों में व्यवहार हुआ है और यह 
निवीय इला के चन्त्रि की ओर भी सकेत करता है । तैत्तिरीयसहिता मे इला 
एक यज्ञ का कमंविशप मानी गई है और इला को 'घतपदी गौ” कहा गया है 1: 
वहाँ सूर्य की किरणे ही घृतपदी गी हे श्रौर मनु तथा वरुण देवता-विशेष है । 
शतपथत्राह्मण के अनुसार जल मे दधि, घृत आदि के रहनेवाले पचतत्त्व की 
तथा दीर्धायृप्य, पशुधन आदि की कामना के लिए जो आशीर्वाद प्राप्त होता है, 
उसकी तथा यज्ञीय कर्मविशेप की सजा 'इला” मानी गई है ।२ 
हिन्दी में श्रोजयशकर प्रसाद”! ने अपने 'कामायनी' महाकाव्य मे भी 
'इडा' सर्ग लिखा है, उसकी प्रेरणा भी उन्हे 'शतपथत्नाह्मण' से मिली है । उन्होने 
इसका स्पष्ट उल्लेख भी किया है । वहाँ यज्ञ की एक विशेष क्रिया श्रद्धा को इडा की 


माता कहा गया है । 


१ “मनुः पथिव्या यश्यमैच्द्त्‌ | सै धृत नि/परतमनिन्दत्‌ । सोघ्जवीत कोष्स्येश्वरो येऽपि 
करत्तोरिति । तानतर,तां मित्रावरुणौ गौरवाव्वमीश्‍वरो कर्तो स्व इति । तौ ततो गाँ समैरयताम्‌ | 
सा यत्र यत्र न्यक्रामत्‌ घृतमपीड्यत तरमादुधृतपद्मुच्यते | तदस्यै जन्मोपहूत रथन्तर सह 
पृथिव्येत्याहे--(१) य बै रथन्तरमिमामेव सहात्नाचे नोपहयत उपहूतं वामदेव्य सहान्तरिक्षेणे- 
त्याह पशदो वे वामदेव्यं, पशूनेव सहान्वरिक्षणोपह्ययत उपहूत बृहत्‌ सह दिवेत्यादैर बे 
वहदिरामेव सह दिवोपहयत उपहूता सप्त होत्रा एवोपहयत उपहूता धेनु (२) सहषेमे- 
त्याह मिथुनमेवोपहयत उण्हूतो भक्त” सखेत्याह- सोमपीथमेवीपहयत उपहूतां हो बत्याहाऽ- 
रमानमेवोपहयत आत्मा हृ युप्हूताना ब्सिष्ठ इडामुपहयत पशवो वा इडा पशूनेवो पहयते 

चतुरुपहयते चतुष्पादो हि पशवो मानवीत्याह- मनुह्य तामग्रेष्पश्यत्‌ | एतपदीत्याह-- यददास्ये 


७ >... ५ चे |" 
पदाद्‌ घृतमपीड्यत तस्मादेवमाह । मेत्रा$रणीत्याह मित्रावरुणौ इयेना hat पू 
““त० सं० १६७ | 


२ “अथेह मनुरंबंक परिशिशिषे । सोष्चंन्‌ ्ाम्यरचचार प्रजाकाम | तत्रापि पाऊयडेनेजे | स त 
दधिमस्त्वामिक्ष्वामित्यप्तु जुहवान्चकार | तत सम्त्सरे योषित्‌ सम्बभूव | सा हृ पिब्दमा- 
नेवोदेयाय | तस्ये ह रम घत पदे सन्तिष्ठात | तया मितावरुणौ सञ्जग्माते | ता होचतु -- 
कासीति । मनोठ॑ हितेति । आव्योज,घ्वेति नेति हो वाच । य एव मामजीजनत्‌ तस्रैवाहम- 

स्मीति 1 .. सैपा निदानेन यदिडा स यो है ब विद्वानिडया श्वरति एता हैव प्रजाति प्रजाण्ते या 

मनु" प्राजायत । याम्वेनयां काञ्चाशिषमार्परते सास्मै सबा संमद्‌ यते * -> 

— रातपथवाझण । 


१६४ पुराण-परिक्षीवत 


'वैत्तिरीयब्राह्मण' के एक प्रकरण से ज्ञात होता है कि देवताश्रों भौर भसुरो के 
द्वारा अनुष्ठीयमान यज्ञ-प्रक्रिया मे इला ने कुछ सशोधन किया था ।) 


इस प्रकार, इडा का मानुषी रूप भी स्पष्ट होता है । 


इलोपाख्यान का आधिदेविक पक्ष 


कई स्थलों मे स्पष्ठ किया जा चुका है कि पौराणिक उपाख्यान श्रधिभूत, 
अध्यात्म भ्रौर भ्रधिदैव--इन तीन पक्षो को लक्ष्य में रखकर उपनिबद्ध हुए है । 
इलोपाश्यान मे भी ये तीनो ही धाराऐ मिलती हे । ऐतिहासिक दृष्टि से उसका जो 
विशदीकरण पुराणो में हुआ है तथा उसका ग्रध्यात्ममे या यज्ञ-प्रक्रिया मे जो 
तात्पर्य फलित होता है, उसका निरूपण हुम कर चुके है ! श्रव इस उपाख्यान के 
भ्रधिदैवत-पक्ष पर भी दृष्टिपात कर लेना ग्रनुपयुवत न होगा । 


इला मनु की पुत्री कही गई है । श्रधिदैवत-पक्ष में मनु हिरण्यगर्भ कहा 

जाता है । पुराणो में हिरण्यगर्भ को ही सर्वप्रथम उत्पन्न, और सबका श्रधिष्ठाता 
कहा गया है । श्रुति ने भी उसे उसी रूप में व्यक्त किया है ।९ उसमे कहा 
गया है कि वही सवका प्रशासक है । वह हिरण्यगर्भ छोटे से भी छोटा और 
समस्त जगत्‌ मे परिव्याप्त है । यह सम्पूर्ण जगत्‌ श्रुतियो में आपोमय कहा 
गया है । भ्राकाश-स्थित चन्द्रमा की कुछ किरणें सूर्यं की रङ्मियो के द्वारा 
प्रतप्त होकर आपोमय हो जाती हे, जिन्हे सोम के भाग से समुद्भूत होने के 
कारण 'सौम्य झापू' कहा जाता है । जिस प्रकार हमारे शरीर का पसीना 
वायु के द्वारा सुखा दिया जाता है, उसी प्रकार चन्द्रमा की श्रापोमय किरणे भी 
निराधार होने पर वायु के द्वारा चारो श्रोर फैला दी जाती हे । इस प्रकार, 
सर्वेत वायु के हारा फैलाई हुई उन 'सौम्य भ्राप' की किरणों को श्रद्धा शब्द से भी 
भ्रभिहित किया जाता है । घनीभूत होकर जब वह बरसती है, तब लता आदि में 
उसका सचार करती है । वेद में इसी आशय से श्रद्धा को सूर्य की पुत्री और 
सोम की उत्पादिका कहा गया है । वहाँ सोम का आशय “सोम” नामक 
श्रोषधि से है । सर्वत्र परिव्याप्त उस श्रद्धा मे हिरण्यगर्भ मनु अपने वीर्य का 
आधान करके सम्पूर्ण जगत्‌ को समुत्पन्न करता है। मनु से सम्पर्क होने के 
कारण ही इस 'श्राप' को 'मानुपी' भी कहा गया है। मनुस्मृति के प्रथम 
१. “इडा मे मानुषी यशान्‌ कारिन्यासीत्‌ । साशरणोत्‌-अुरा अग्निमादधत इति । तदगच्छत्‌ । त 
आइवनीयमन्र आदधत । अथ गाइँपत्यम्‌ । अथान्वाहारय्यपचनम्‌ । गाइण्त्येनेवास्मै प्रजा पशून्‌ 
प्राजनयत्‌ अथान्वाहायंवचनम्‌ | तिव्यंडि. झव वा अय लोक । अस्मिन्ने व तेन लोके प्ररयतिष्ठत्‌ । 


आहवनीयम्‌ । तेनेव रगं लोकमभ्यजयत्‌ । यस्यैवमग्निराधीयठे । प्रजया पशुभिमिञ्ुनै- 
जागते । प्रत्यस्मिन्‌ लोके तिष्ठनि | अभिस्वरगं लोक जयति ।'--तै० आ०, १। १। ४ | 


२. “मदनिमद्‌ यदखुम्योष्यु बस्मिन्‌ लोका निदिता लोकिनश्च ठटैतदक्षर जद सप्रायस्तद... 
नीळ रन ।॥?--यसुरडको०, सुर्डक >] 


७ 


चन्द्रवंश २६६ 


अध्याय में भी इसके श्रागे की सृष्टि का सक्षिप्त विवरण मिलता है ।१ आगे 
उत्त मनु ने इस श्रद्धा नाम के आपोमय प्राण मे इला का हवन किया । वह इला 
दधि, श्राज्य आदि चार रसो से युक्त है । यह पृथ्वी ही इला है । इसमे दधि 
ग्रादि चारों रस हँ । 'अप्‌? मे जो दधि की आहुति हुई, उससे ही 'अप्‌' घनी- 
भूत होकर मृत्तिका के रुप मे परिणत होता है । इस मृत्तिका पर फिर आज्य की 
श्राहुति हुई, जिससे इसमे तेज श्रौर चिकनई उपलव्ध होती है । यदि मृत्तिका मे 
तेज न हो, तो लकडी, तण आदि अग्नि के सयोग होने पर भी नही जल सकते । 
सौम्य आप में तीसरी श्राहुति माधुर्यं रस की होती है । माधुर्ये रस के ही कारण 
मृत्तिका से समुत्यज्ष फल, भन्न आदि पदार्थ भक्षणीय हो जाते हे । यदि इनमें 
माधुर्यं रस न हो, तो ये कभी भक्षणीय नही रह सकते । इसी प्रकार, चोथी 
श्राहुति श्रमृतरस को होती है । श्रमृतरस के ही कारण भोज्य पदार्थो को बार- 
वार खाने पर भी उनको पूनः खाने के लिए भूख रहती है । यदि उनमे 
श्रमृतरस न हो, तो उन्हे पुन खाने की अभिलाषा ही समाप्त हो जाय । 
इस प्रकार, सौम्य आप मे हिरण्यगर्भ मनु के द्वारा उन चार ग्राहुतियो के श्राहुत हो 
जाने पर 'इडा? नाम के पृथिवी-तत्त्व का निर्माण होता है । भ्रन्नमय होने के 
कारण इसे इला कहा जाता है । यह इला मित्र श्रौर वरुण से सयुक्त 
होती है ।२ श्रहर्वै मित्रं रात्रिवंरणः इत्यादि श्रुतियो से राति और दिन ही 
मित्र तथा वरुण हे तथा पूर्व और पश्चिम ही उनके दो कपाल है, जिनसे यह पृथ्वी 
इला से ससक्त होती है! उनके योग से ही यह वत्तुल माकार ग्रहण करती है । 


PON RSG म 
१ आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः । 

ता यदस्यायनं पूर्यं तेन नारायणः स्मृतः |। 
यत्तत्कारणमव्यक्‍त नित्य सदसदात्मकम्‌ | 

तद्विसुष्ट स पुरुषो लोके ब्रहेति कीत्त्येते 1! 
तस्मिन्नण्डे स मगवातुयित्वा परिवत्सरम्‌ | 
स्वयमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोदू द्विषा ॥ 

ताभ्या सं शकलाभ्या च दिय भूमिं च निममे | 

मध्ये व्योम द्विशाश्चाध्टावपा स्थान च शाश्वतम्‌ ॥ 


उदबभर्हात्मनश्चेन मनः सदसदात्मकम्‌ | 
मनसश्चाप्यदद्कारमभिमन्तारमीरवरम्‌ ॥ 


महान्तमेत्र चात्मान सर्वाखि चिएणानि च । 


' विषयाणा अ्रहीतुणि शनेः पन्येन्द्रयाणि च ॥ 


तेपा लययगान्जामान्वकासपमितौजसान । ८ 
सन्निबेश्यात्ममात्रासु संभूतानि निर्ममे ।। 
यन्मूतत्मैवयवाः सई पटू । 


तस्माच्छरीररामत्याहुस्तस्य मूत्तिं मनीषिणः |! 
मर्नु”, अध्या १७, शलो० १०--१७ तक } 


२, तन्मित्रस्य वरुणस्याभिचक्षे । 


६६० पुराण-परिशीलन 


इसीलिए, वेद में पहले इसे मनु की आहुतियाँ से आप्यायित होने के कारण 
भानवी' कहा गया और वाद मे "मैज्ञावदहणी! । इस इला में बुध ग्रह के 
योग से पुरूरवा की उत्पत्ति होती है । इसका तात्पर्यं यह है कि बुध नामक 
ग्रह सूर्यं से दूर होकर भी २७ श्रशो से भ्रधिक दूर नही जाता । साढे सत्ताईस 
शो पर जो बुध का सीमा-बिन्दु है, उनमे जब दोनो ग्रोर से सूर्य-विम्ब का 
स्पशे होता है, तव उसी की परिधि मे आनेवाली पृथ्वी वुध के मध्य बिन्दु 
अर्थात्‌ गर्भ-विन्दु का स्पर्श करती है। इस गर्भ-विन्दु के स्पशं से ही आगे चन्द्र- 
बिन्दु के परिभ्रमण की परिधि निश्चित होती है । इसी को पुरूरवा कहा 
जाता है । 'ब्रह्माण्डपुराण' में चन्द्रमा से ससक्त पुरूरवा को पितरो की तृप्ति का 
समय कहा गया है ।१ उत्तर दिशा को ही उर्वशी माना जाता है। नाडीवृत्त से 
२७ श्रश उत्तर जब चन्द्रमा जाता है और वहाँ जब वह पुरूरवा के साथ ससक्त 
होता है, तब 'पृरूरवा उर्वशी से ससक्त हुआ, इस वाक्य का प्रयोग किया जाता है । 


पितरों को सन्तुप्त करनेवाले उस समय में पितरो के तृप्त होने पर भ्रायूप्य का 
निर्माण होता है ।3 


पुरूरवा 


पहले कहा गया है कि इला श्रौर गन्धर्वराज वुध से पुरूरवा की उत्पत्ति हुई । 
पुराणों मे इसके प्रारम्भिक शासनकाल की तो बडी प्रशंसा मिलती है; परन्तु भागे 
चलकर वह मदोन्मत्त हो गया और अनाचार करने लगा। शासन पर अधिष्ठित 
होकर पुरूरवा ने अपने तथा अपने भ्रधीनस्थ राजाओं के प्रदेशो ( उत्कल, गया आदि ) 
का धर्मपुर्वक पालन किया । वह बडा तेजस्वी दानशील, यज्ञ करनेवाला भ्रौर 
विपुल दक्षिणाएँ देनेवाला था। वह ब्रह्मवादी था। युद्ध में शत्रुओ के द्वारा वह 
दु्देमनीय था । वह भ्रग्निहीत्र का आहरण करनेवाला, भ्रर्थात्‌ सर्वप्रथम भ्रग्निहोत्र- 


विद्या का भूलोक में श्राविष्कर्ता था। इसी ने यज्ञो का भी प्रारम्भ किया था। 
वह सत्यवादी श्रौर यशस्वियो में श्रद्वितीय था 14 


१. ब्रह्माएडपुराण, अनुषंगपाद, अध्या० २८। 

२. इसप्रकार इत इलोपाख्यान के निनित पक्षा पर यहाँ सञ्गेप में वर्णन किया यया दै । 
बिस्तार से जानने की इच्छा रखगेवाळे विचारको को शुख्र विद्यावाचस्पति श्रीमधुसद्रनजी 
ओभा के 'अनिर्याति? नाम सस्त-अन्ध का अतुशीलन करना चाहिए 1--ळे० 

३. षस्य तु सुनित्रेष्ठा विद्वान्‌ पुत्रः पुरूरवाः । 
तेजस्वी दानशीलश्च यज्वा विपुलदक्षिणः ॥ 
जक्षवादी पराक्रान्तः शत्र मियुधि दुः । 
आहर्ता चाग्निहोत्रस्य यशानान्च महीपतिः ॥ 
सत्यवादी पुण्यमतिः सम्यक्‌ सबृतमैथुन- । 
अठीव निधु लोकेषु यशप्ताप्मतिमः सदा ॥ 

¬नद्पुराय, भ० १०, श्‍लोक १-२ । 


4 


Ms २६१ 


प्रजा के अनुरंजन में प्रवीण इस पुरूरवा ने समस्त संसार के उपकारक 
धर्मों का सववत्र प्रचार किया । अपनी कुशल नीति भौर धर्मे-परिपालन से उसने सम्पूर्णं 
प्रजाजनो का प्रपने प्रति मानसिक आकर्षण प्राप्त कर लिया। अपने नीति-नैपण्य से 
पुरूरवा ने अन्य अनेक प्रदेशो पर भी अपना भ्रधिकार कर लिया । उसके ग्रनपम सौन्दर्य 
झौर असाधारण वीरता की ख्याति मनुष्य-लोक की सीमा को लांघकर देवलोक की इन्द्र- 
सभा मे भी पहुँच गई। स्वर्ग की प्रधान अप्सरा उर्वशी ने इन्द्रसभा मे गाये जाने- 
वाले पुरूरवा के यश को सुना और तभी वह पुरूरवा पर मुग्ध हो गई। उर्वशी को उसी 
समय मित्र-वरुण देवताओं ने स्वर्गलोक को छोडकर कुछ काल तक मनुष्यलोक मे निवास 
करने का शाप दिया। इसी शाप से श्रभिभूत होकर वह मनुष्य लोक में ग्राई* रौर 
पुरूरवा को उसके अपने रूप-वैभव तथा हाव-भावो मे आबद्ध कर लिया। पुरूरवा ने 
उर्वशी से जब प्रणय की याचना की, तब उर्वशी ने कहा कि महाराज, मेरी कुछ 
शत्ते हे। यदि थाप उन्हे मान ले, तो में आपके साथ रहने मे अपना सौभाग्य 
समझू'। उसने कहा--ये दो मेष मुझे बहुत प्रिय है । आपको धरोहर के रूप 
मे रखकर इनका पालन करना होगा। इनके विना मै एक क्षण भी नही रह सकती । 
दूसरी बात कि भोजन के लिए मुझे केवल घृत ही चाहिए भौर तीसरी बात 
कि मैथुनकाल के भ्रतिरिक्त श्राप कभी मेरे सामने नग्नावस्था मे न श्राये ।२ उर्वशी 
के रूप पर मुग्ध पुरूरवा ने तीनो शर्ते स्वीकार कर ली । इसके अनन्तर, पुरूरवा ने 
उर्वशी के साथ सुन्दर वनो, पर्वतो, नदियों तथा रमणीय स्थानों पर विहार किया । 
पुरूरवा के सहवास-सुख के अनुभव मे उवंशी ने स्वर्ग को भी भुला दिया। वैसे तो 
पुराणो मे स्वर्ग की श्रप्सराथ्रो के मनुष्यलोक मे भाने और मनुष्यो से उनके 
सहवास की अनेक कथाएँ मिलती है, परन्तु उन कथाओं से उर्वशी और पुरूरवा की 
कथा की भिन्नता यह है कि अन्य कथानको मे किसी ऋषि की उग्र तपस्या से अ्रपने 
इन्द्रासन फे छिन जाने के भय से सन्तस्त देवराज इन्द्र के द्वारा उस ऋषि के ब्रत को 
भंग करने के लिए अप्सराशो का भूनोक मे भेजा जाना वर्णित हुआ है। पुरूरवा 
के अनन्तर उसी की वंश-परम्परा मे समुत्पन्न दुष्यन्त ने जिस शकुन्तला से प्रणय-बन्ध 


— त्फ 
१. भुत्वोयंशीनमवने गीयमानान्‌ भुरर्षिणा । 
तदन्तिकसुपेयाय देवी स्मरशरादिंता ॥ 
मित्रावरुणयोः शापादापन्ना नरलोकताम्‌ 
निशम्य पुरुषभ्ेष्ठं कन्दर्पमिव रूपिणम्‌ ॥ 
भतिं विष्टभ्य ललना उपतस्ये तदन्तिके ॥ 
E “भागवत, स्क० &, अ० १४, श्लो० १६-१७ | 


२. एताबुरणकौ राजन्‌ न्यासं रक्षभ्व मानद | 
संरंस्ये भवता साकं रलाष्य' स्त्रीणां वरः स्मृतः | 
तं मे वीर भक्षय स्यान्नेक्षे खान्यत्र मैथुनात । 
विवाससं तत्‌ तथेति प्रतिपेदे महामनाः॥ 
"7 भागवत, एक० ६, अ० १४, श्लो० २१-२२ | 


“११९ पुराण-परिश्ीलनं 


किया, वह भी इसी प्रकार महपि विववामित्र का व्रतभग करने के लिए 
देवराज इन्द्र के द्वारा भेजी गई मेनका की पुत्री थी। परन्तु, प्रस्तुत पुरूरवा-चरित में 

उर्वशी किसी की आज्ञासे पुरूरवा का ब्रतभग करने के छल से उसके पास 
| नहीं भाई, अपितु उसके गुणों और सौन्दर्य पर मुग्ध होकर ही उसने पुरुरवा को स्वीकार 
कया । इससे पुरुरवा के व्यक्तित्व का एक उदात्त चित्र सामने भ्राता हे । यह 
घटना एक भोर जहाँ दैवी भर मानुपी शक्ति के समन्वय की महत्ता की द्योतिका 
वहीं इस अपने भाव-सौन्दर्य से भी मतीधियों को श्राकृष्ट किया है। यह वह है 
अप्सरा उवँशी थी, जिसके प्रभाव मे देवराज इन्द्र को भ्रपनी नगरी अमरावतीन 
सूनी और निर्जीव प्रतीत होने लगी थी, उसका मनुष्यलोक के एक भ्रप्रतिम राजा 
से समागम होना इतना विलक्षण भाव-सौन्दयं लिये हुए है कि इस घटना की रमणीयता 


पर मुग्ध होकर कविकुलगुरु कालिदास ने 'विक्रमोर्वशीयम्‌' नामक अनुपम नाटक 
की रचना की । 


भ्रनेक वर्षों तक पुरूरवा और उर्वशी इस प्रकार यौवन का उपभोग करते 
रहें। तत्पदचात्‌ उनके वियोग का समय आता है। उनके इस वियोग के विषय 
में भी दो प्रकार की वार्ते पुराणो में मिलती हैं। एक तो यह कि देवराज इन्द्र ने 
बहुत दिनों तक जब देवसभा मे उवंशी को प्रनुपस्थित देखा, तव वे उर्वशी के लिए 
व्याकुल हो उठे । उन्हे उसके पृरूरवा के साथ सहवास भर शर्तों की बात मालूम थी । 
उन्होने देवदूतो को शत्तों को तोडने के लिए कहा और एक रात्रि को जव 
राजा घोर निद्रा में नग्न गडे थे, उसी समय देवदूतो ने उर्वशी के दो मेषो मे से एक 
को उठा लिया! मेप की ग्रावाज सुनकर उवंशी ने राजा को मेप की रक्षा 
के लिए पुकारा । उस समय उर्वशी के सामने नग्न न जाने के भय से राजा ने उसकी 
पुकार पर ध्यान नही दिया। इसी वीच देवदूतो ने दूसरा मेष भी उठा लिया। 
यह मेष भी चिल्लाने लगा और इसकी श्र.वाज सुनकर उर्वशी कडे शाब्दो में रजा 
की भर्त्सना करने लगी । श्रव राजा सेन रहा गया। उसने यह भी सोचा कि इस 
श्रन्धकार में मुझे नग्न ग्रवस्था में उर्वशी देख ही न सकेगी, श्रत. वह तलवार लेकर नगे 
वाहर भ्रा गया । देवदूतो से युद्ध कर उसने मेषो को छीन लिया । इसी बीच 
इन्द्र की प्रेरणा से श्राकाश में विद्युत्‌ का प्रकाश फैला, जिससे नग्नावस्था में राजा 
को उर्वशी ने देख लिया। जब मेपो को लेकर प्रसन्नमन राजा उर्वशी के पास 
गये, तव उन्होने वहाँ उर्वशी को नही पाया । वह वचन-भग देखते ही वहाँ से 
भ्रन्तहित दो चुकी थी। इसपर पुरूरवा बहुत मर्माहत हुए । उन्होने उर्वशी 
का सवत्र अन्वेषण प्रारम्भ किया | बे सभी जगह उर्वशी को ढूढते फिर रहे थे । 


१. अपश्यन्तुबंशीमिन््री गन्धर्वान्समचोदयत्‌ | 
... डर्ब्तीरटितं मध्चमास्यानं नाठिशोसते ॥ 
"ण्माग०, स्क० ६, अ० १४, शलो१ २६ । 


च्रन्द्रचेष्ष २९१ 
राजा की इस विरहावस्था के चित्रण में महाकवि कालिदास ने “विक्रमोव॑शीयम्‌' 
नाटक में कुछ बेजोड़ पद्य लिखे ह । १ ' 
” दूसरे प्रकार से भी इस घटना का वर्णन मिलता है। इस वर्णन में 
कहा गया है कि राजा उर्वशी के साथ विहार करने मे इ तना आसक्त हो गया कि उसने 
राज्य की देखभाल भी छोड़ दी। प्रजाजनों मे बडा क्षोभ फैला। उन्हें राजा 
धौर उर्वशी के बीच पणबन्ध की वात मालूम थी। भ्रतः, प्रजाजनों मे से ही कुछ 
सोगो ने रात को, जिस समय राजा गग्नावस्था में सो रहा था, उस समय उवंशी के दोनों 
मेषों को बारी-बारी से चुरा लिया । दूसरा मेष चुराने पर जब उवंशी ने बडे 'कड़े 
शब्दों में पुरूरवा की भर्त्सना की, तब वह श्रपने प्रकोष्ठ से उसी अवस्था में 
खड्ग लेकर बाहर श्राया । उसके बाहर श्राते ही प्रजा के लोगो ने जलती मशालों 
मे उसका नग्न रूप उवंशी के सामन प्रकट कर दिया । इस तरह राजा कै द्वारा 
दिये गये वचन को उसी के द्वारा भंग करते देखकर उवंशी वहाँ सै श्रन्तहिंत 
हो गई । भ्रव उर्वशी के विरह से मर्माहत राजा ने उसके वियोग में भटकना प्रारम्भ 
किया! अन्ततः, कुरुक्षेत्र मे सरस्वती नदी के विमल जल में प्रनेक स्त्रियों के 
साथ स्नान करते हुए पुरूरवा ने उर्वशी को देखा। उसने उवंशी के समीप जाकर 
उसके विरह में पनी दशा का वर्णन किया श्रौर उसे भ्रपने साथ रहने को 
कहा । इसपर उर्वशी ने पुरूरवा की कडे शब्दो में भत्संना की शरीर कहा कि तुम 
धीर पुरुष हो, तुम्हे स्ती के पीछे इस प्रकार विक्षिप्तावस्था मे धमते फिरना 
उचित नही । यहाँ उसने स्त्रियो की, विशेष कर अप्सराश्रो की प्रकृति और उनके 
दूषित स्वभाव. का भी अपने ही मुख से वर्णन किया है: “स्त्रियों को श्रपने 
वशीभूत समझना भारी मूर्खता होती है।'१ उर्वशी सेराजा को यह भी बात 
मालूम हुई कि उसने राजा से गर्भ भी धारण किया है। उसने राजा को एक वर्ष 
के अनन्तर किर उसी स्थान पर मिलने को कहा और यह भी कहा कि तुम 
गन्धर्वो को प्रसन्न करो । वे ही प्रसन्न होकर मुझे तुम्हे सवंदा के लिए दे सकते है । 

राजा ने गन्धर्वो को भ्रपनी स्तुतियो से प्रसन्न किया श्रौर सन्तुष्ट होकर 
गन्धर्वो ने एक श्रग्नि की थाली पुरूरवा को दी । कही-कही शमीवृक्ष की शाखा दी, 
ऐसा भी उल्लेख है। राजा ने उस थाली को उर्वशी ही समझ लिया। बाद 


१. मा मृथाः पुरुषोऽसि त्वं भा स्म त्वाबब का इमे 
कापि सख्यं न बे स्त्रीणां वृकाणां हृदयं तथा 1 
स्त्रियो ह्यकरुणाः क्रा दुमर्षा. प्रियसाहसाः । 
ष्नत्यर्पार्थेऽपि विभ्रव्ध पतिं आतरमप्युत ॥ ॥ 
विद्यायालीकविस्रम्समश्ष षु त्यक्तसौहृदाः । 
नवं नवमभोप्सन्त्यः पुश्चल्यः स्वैरवृत्तयः | 
--भागवत, स्क० ६, अ० १४, रलो० ३६--१& | 


` ` प्रकरण से रुपैष्ट है कि यह अप्सरा का कथन है, जो उसी के स्नमाव के अनुरूप है । 


२१४ पुराण-परिशीलन 


में जब उसे यह ग्रववोध हुभ्ना कि यह तो थाली-मात्र है, उवंगी नहीं, तव उसने 
वन में थाली को एक जगह रख दिया और वहाँ से चला गया । कुछ दिन वाद उसे 
फिर ध्यान आया कि गन्धर्वो ने वह थाली मुझे उर्वशी को प्राप्त करने के साधन के रूप 
में दी थी तव वह उसी स्थान पर गया, जहाँ वह श्रपनी थाली छोड़ श्राया था । 
परन्तु, वहाँ पहुँचकर उसने थाली के स्थान पर शमीवृक्ष को देखा। शमी- 
वृक्ष की लकडी से राजा ने दो श्ररणियाँ वनाई' और उवंशी के लोक को प्राप्त 
करने की कामना से यज किया। उसने उत्तर श्ररणि को अपने रूप में तथा 
श्रधरारणि को उवंशी के रूप में तथा मध्यम में उर्वशी के गर्भ में स्थित वालक का 
ध्यान किया ।१ यही पुरूरवा के हारा किया गया प्रथम यज्ञ था। श्ररणि-मन्थन 
से अग्नि प्रकट हुई। उसको राजाने त्रयी वेदविद्या से त्रिवृत किया। गाहँपत्य, 
ग्राहवनीय और दक्षिण--ये विभाग उस भ्ररणि-मन्यत्न मे समुद्भूत अग्नि के किये गये । 
उसी अग्नि से राजा ने यज्ञेश विष्णु का यजन किया । 


श्रीमद्भागवत में यह भी लिखा है कि पुरूरवा केयश करने के पूवं 
सत्ययुग का समय था श्रौर पुरूरवा के समय त्ेतायुग का आरम्भ हुआ । सत्ययुग में 
वेदो का विभाग नहीं हुआ था। पृर्रवा के समय यज्ञ में उपयुक्त होने के कारण 
वेद का विभाजन भी हुआ, जिससे वेद का नाम त्रयीविद्या भी प्रसिद्ध हुआ ।२ युगो 
के विभाजन में भी यह मत मिलता है कि जव वेद अविभाजित, एकरूप होकर 
ही रहें, उसे सत्ययुग कहा गया और जव देना अग्नि, अर्थात्‌ गार्हपत्य, आहवनीय और 
दक्षिणाग्नि के आधार पर कमकाण्ड चलने लगा, तव त्रेता अग्नि के आधार पर, 
शास्त्रीय विधियो के श्राश्रित हो जाने के कारण उस युग का नाम भी त्रेतायुग हो 
जाता है। यह भी एक प्रसिद्ध वात है कि राजाओं के कुल में पुरूरवा ही 
प्रथम यज्ञकर्ता और जनमेजय अन्तिम यज्ञकर्ता हुए, अत: इन दोनो राजाओं के 


१ तस्य सस्तुवतस्तुष्टा 'अरिनस्थाली ददुन प । 
उर्वशी मन्यमानस्ता सोघ्युदव्यव (चरन्‌ बने || 
स्थालीं न्यस्य'वने गत्वा गृहानाध्यायतो निशि | 
चतायां सम्प्रदृत्तायां मनसि त्रय्यवत्त त ॥ 
स्थालीस्थानं गतोऽवत्यं शमीगर्भं विलक्ष्य स 1 
तेन दे अरणी कुत्वा उवंशी लोककाम्यया 11 
उर्वशी मन्त्रतो ध्यायन्नपरारणिमुत्तताम | 
आरमानमुमयोर्मध्ये यततप्रजननं पितु- ॥ 


-ण्माग०, स्क० &, अ० १५, इलो० ४२--४५ । 
२ एक एव पुरा वेदः प्रणव सबेवाब्मुय-। 
देवो नारायणो नान्य एकोउस्निवेंण ण्व च॥ ॥ 
पुरुस प्वासीत्‌ तयी त्रेतामुखे नुप। 
अग्निना प्रजया राजा लोकं गन्ववेमेयिवान्‌ ॥ 


--भीमइसागवत, सक० ६, भू १४, शलो० ४८-४६ | 


अर्षः ३६५ 


अन्तराल का युग ही तेतायुग कहलाया । एक वर्ष के अनन्तर राजा उवेंशी के 
पास गया और उससे छह पुत्र उत्पन्न हुए, जिनके नाम आयू, मायु, अमायु, दुढायु, 
वनायु और शतायु थे। 


ययाति 


चन्द्रवंश मे आगे अनेक पराक्रमी और यशस्वी राजा हुए। पुरूरवा के 
पश्चात्‌ नहुष इस वश का प्रसिद्ध राजा हुआ। उसके चरित्र का जो मुख्य भाग है, 
उसे हम अगस्त्य ऋषि के वर्णन-प्रसग मे लिख झाये हे । उसके पश्चात्‌ 'ययाति' 
राजा इस वश मे प्रसिद्ध हुआ! वह पराक्रमी, यशस्वी और सृशासक था । उसने 
सुरों के कुलगुरु शुक्राचार्यं की पुत्री देवयानी से विवाह किया। उसकी कथा 
अनेक पुराणो मे इस प्रकार आती है कि असुरराज वृषपर्वा की पुत्री शमिष्ठा और 
शुक्राचार्य की पुत्री देवयानी मे एक बार झगड़ा हो गया । झगडे का कारण यह था 
कि देवयानी ने भूल से शमिंष्ठा का वस्त्र पहन लियाथा। इसपर शर्मिष्ठा ने 
कहा कि मै राजपुत्री ह॑ और तू मेरे पिता के सामने हाथ पसारनेवारे की पृत्नी है। 
तेरी ऐसी हिम्मत कसे हई कि मेरा बस्त्र तूने पहन लिया। इसी पर झगड़ा 
बढ गया । शर्मिष्टा ने देवयानी को कुए मे गिरा दिया। कुछ देर वाद राजा 
ययाति उधर से ही घूमते हुए निकले और उन्होने कुंए मे से आती हुई स्त्री की आवाज 
सनी । उन्होने देवयानी को बड़े प्रयत्न से कुए से बाहर निकाला । इसपर देव- 
यानी ने उनका आभार प्रदर्शित करते हुए यह भी कहा कि आपने मेरा उद्धार 
पाणिग्रहण करके किया है, प्रत अब आप ही मेरे भर्त्ता हे । वह अपने पिता शुक्राचाये 
के पास गई और शर्मिष्ठा के कुकु य को उनसे कह सुनाया। शुक्राचार्य कुपित हो 
कर वृषपर्वा का पौरोहित्य छोड़कर वहाँ से चल दिये। इसपर वृषपर्वा ने उनसे 
वापस चलने के लिए बहुत प्रार्थना की । उसके उत्तर मे शुक्राचार्यं न अपनी पुत्री 
देवयानी को प्रसन्न करने के लिए कहा । देवयानी ने कहा कि एक ही शर्तं पर 
मै असुरराज का अनुरोध स्वीकार कर सकती ह कि मेरे विवाह मे शर्मिष्ठा मेरी 
दासी बनकर जाय और जीवन-भर मेरी दासी के रूप मे रहे! क्योकि, शुक्राचायं 
ही मृतसजीवनी जानते थे और देवताओं के द्वारा मारे हुए असुरो को पुनर्जीवित कर 
देते थे, इस कारण लाचार वृषपर्वा ने देवयानी की यह बात मान ली 1 जव देवयानी 
का ययाति से विवाह हुआ, तब शर्मिष्ठा उसकी दासी के रूप में गई। यद्यपि 
देवयानी ब्राह्मणपुत्री थी, भौर प्रतिलोम विवाह धर्मशास्त्र में वर्जित माना गया है, 
इसलिए ब्राह्मणकन्या का क्षत्रिय के साथ विवाह अनुचित था, फिर भी देवयानी के 
हठ से शुक्राचायं ने ऐसा प्रतिलोम विवाह भी कर दिया। ययातिको यह भी 
सन्देश शुक्राचाये के द्वारा दिया गया कि बह शर्मिष्ठा से कोई सम्बन्ध न रखे! 


ययाति की देवयानी से दो सन्ताने हुई । कुछ काल के अनन्तर शर्मिष्ठा ने 
भी राजा ययाति झै पुतप्राप्ति कै लिए प्रार्थना की। राजा ने उसकी प्रार्थना 
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स्वीकार की और ययाति से शमिंष्ठा को पुत्र हुआ। इसपर देवयानी को बहुत 
क्रोध आया और वह कुपित होकर अपने पिता शुक्राचार्य के पास चली गई! राजा 
भी उसका अनुनय-विनय करता हुआ उसके पीछै-पीछे गया । शुक्राचार्य ने राजा 
के भ्रनाचार से कुद्ध होकर शाप दिया कि तुमने यौवन से मदोन्मत्त होकर मेरे वचनो 
की भ्रवज्ञा की है । तुम अब युवावस्था से वचित होकर वृद्धावस्था में अभी पहुंच 
जात्रोगे । इस शाप के प्रभाव से देख ते-देखते ही राजा ययाति के शरीर पर वृद्धा- 
वस्था के लक्षण प्रकट हो गये । 


इस अप्रत्याशित घटना से ययाति को बहुत मानसिक कलेश हुभ्रा । उन्होने 
अपने पुत्र यदु आदि से अनुरोध किया कि मेरी वृद्धावस्था लेकर तुम अपने यौवन 
को दे दो। ज्येष्ठ पुत्र यदु था। परन्तु, उसने बहाना बनाकर राजा के वार्धक्य 
को ग्रहण करना अस्वीकार कर दिया। ययाति के श्रन्य पुत्रो ने भी वृद्ध 
होना स्वीकार नही किया । मनन्त मे उनके पुत्र पुर ने बडी विनम्रता के 
साथ कहा-- 
को नु लोके मनुष्यर्द्र पितुरात्मकृत. पुमान्‌ । 
प्रतिकत्‌' क्षमो यस्य प्रसादाद्विन्दते परम्‌ ॥ 
उत्तमदिचिन्तितं कुर्यात्‌ प्रोक्तकारी तु मध्यमः । 
ग्रघमोऽश्द्धया कुर्यादकर्तोच्चरित पितुः ॥ 
(भागवत, स्क० ६, अ० १९, इलो० ४३-४४) 
इस प्रकार, आदर्श से प्रेरित होकर पुरु ने अपने पिता ययाति की वृद्धावस्था 
स्वीकार कर ली और भ्रपना यौवन अपने पिता को दे दिया । भ्रपने पुत्र पुरु के 
यौवन को ग्रहण कर ययाति वडा प्रसन्न हुआ । उसने अपने उन सभी पुत्रो को, 
जिन्होने उसकी आज्ञा के पालन मे असमर्थता प्रकट कर दी थी, राज्य से वचित कर 
दिया। यह पुरु शर्मिष्ठा का ही पुत्र था । इसलिए राज्य-व्यवस्था क्षत्रिय- 
सन्तान में ही रहे, इसका भी पालन हो गया। यदु उसका ज्येष्ठ पुत्र था, परन्तु 
उसने पुरु से प्रसन्न होकर उसे ही भ्रपने राज्य का उत्तराधिकारी घोषित कर 
दिया। ययाति के चरित्र की इस विलक्षणता से ही ययाति ने पुराणो में पर्याप्त 
प्रसिद्धि प्राप्त कर ली। अवस्थाओ्रो का यह विनिमय एक भ्रपूर्वं घटना थी । 
आगे भी भ्रपनी आयु को दूसरे को दे देने की घटनाएँ भारत के इतिहास मे देखने को 
यत्र-तत्र मिलती है । इन चरित्नों को देखने से भारत की अतीत विद्याझो के 
वैभव की झलक मिलती है, जिसमें एक दूसरे की ग्रवस्था्ओो का विनिमय भी सम्भव 
हो जाता था। योग की उन विलक्षण प्रकिया के ज्ञान और उनके प्रयोग से शून्य 
श्राज के लोग इन घटनाझो को यथार्थ से बहुत दूर भौर केवल कल्पना की उपज कह 
देन में संकोच नहीं करते । भारतीय विद्याभ्रो के गम्भीर रहस्य के तत्त्वों का ज्ञान 
हो इसका मुख्य हेतु है। भ्रस्तु; यहाँ इतना ही कहना है कि भ्रवस्था-परिवत्तंत 
नितान्त क ही भ्रसम्भव घटना नहीं । परकाय-भ्रवेश आदि ने तो मध्यकाल में एक 
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पूरे विज्ञान का ही रूप ग्रहण कर लिया था। योगदर्शन मे इन सभी कायिक 
सिद्धियों को प्राप्त करने की प्रक्रिया वणित है, परन्तु उन सभी के लिए, अत्यन्त 
आत्मसंयम और उच्च कोटि के आचरण बनाने की अनिवार्य आवश्यकता है । 
किन्तु, स्वयं भगवान्‌ कृष्ण ने गीता मे इस मार्ग को दुरूह बतलाया है-- 


सनुष्याणां सहल्रेषु कश्चिधतति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्त्वतः ॥ 


अर्थात्‌, सहस्रो मनुष्यों में कोई-कोई सिद्धियो को प्राप्त करने के लिए योगमार्ग 
का आश्रय लेते है, और उनमे से भी सिद्धियो से भी ऊपर उठकर भगवान्‌ के स्वरूप 
का ज्ञान प्राप्त करनेवाले तो और भी विरले ही है । 


राजा ययाति ने अभिनव यौवन को प्राप्त करके बहुत समय-पर्यन्त 
यौवन का उपभोग किया। उसने इसीलिए यौवन की कामना की थी कि 
भ्रभी तो उसने यौवन के सुख का बहुत ही थोडा अनुभव किया था। 
भ्रव श्रहनिश अनेक प्रकार नये-नये इन्द्रिय-सुखो का अनुभव करने मे उसने कोई 
कसर उठा नही रखी । जव वह नित्य नया सुख भोगकर भी भ्रपने-श्राप 
को अतृप्त ही अनुभव करने लगा, तव उसे वास्तविकता का कुछ-कुछ अनुभव हुभ्ना 
श्रौर उसने यही अपने मन मे निर्णय किया कि सुखोपभोग की कोई इति नही है । 
जितना भ्रधिक सुख प्राप्त करने की चेष्टा की जायगी, उसकी अभिलाषा उतनी ही 
भ्रधिक बढ़ती जायगी श्रौर अन्ततः फिर वही जरा श्राकर घेर लेगी, जिसमे पुनः 
दुःख के सागर में डुबकियाँ लगानी पडेगी। अपने अनुभव को ययाति ने जिन 
शब्दों मे प्रकाशित किया, वे प्रायः सभी पुराणो मे एक-से ही मिलते है-- 
न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
, हविषा कुष्णवत्मंच भूय एवाभिवर्धते ॥ 
3 “>. x 
पूर्ण वर्षसह्रं मे विषयान्‌ सेवतोऽसकुत्‌ । 
- तथापि चानुसवनं तृष्णा तेषूपजायते ॥ 
तस्मादेतामहं त्यक्त्वा ब्रह्मण्याधाय सानसम्‌ । 
तिहैर्धो निरहडकारश्चरिष्यामि मृगे. सह ॥ 
ृष्टं भुतमसद्बुद्ध्वा नानुध्यायेन्न संविशेत्‌ । 
संसुति चात्मनाशं च तत्र विद्वान्‌ स आत्मदूक्‌ ॥। 
(भाग, स्क० ९, अ० २०, इलो० १५-२०) 
इन शलोको में ययाति के अपने अनुभवों का निष्कर्ष है। कोई पुरुष जब 
पने विशेष भ्रनुभवो की यथार्थ रूप में लोकोपकार के लिए भ्रभिव्यक्त करता है, 
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तब उन्हे गाथा कहा जाता है। पुराणो में उपयुक्त पथ्यो को गाथा कहां 
गया है। पाली-भाषा मे संगृहीत भगवान्‌ वुद्ध के चरितों के निष्कर्ष के रूप में 
गाथाएँदी गई है। इनण्लोको में यही कहा गया है कि काम या विपयोपभोग 
की अभिलापाएँ उन विषयो के सेवन से पूर्णता को प्राप्त नही होती, अपितु जिस 
प्रकार जलती हुई श्रस्नि मे घृत आदि से बनी हुई हवि डालने से भ्रग्ति और भी 
भ्रधिक प्रवल हो जाती है, उसी प्रकार विययों के सेवन से ये काम की ग्रभिलापाएँ 
और भी अनेकगुनी बढ़ जाती है भर भ्रपनी उन कायजनित अ्रभिलापाप्रों 
की पूत्ति के लिए श्रनेक प्रकार के नित्य नवीन विपयों का उपभोग करता हुआ 
मनुष्य श्रात्मविस्मृत तथा कत्तंव्यच्युत होकर पतन की थ्रोर अग्रसर होता है, जिसका 
अन्तिम परिणाम दारुण दु.ख का भोग है। भारतीय वाडमय में इस प्रकार के 
भावो की अनेक समता मिलेगी, गीता तथा भत्तृ हरि के श्रनेक पद्यो मे तृष्णा की 
निस्सारता का सरस श्रौर सजीव चित्र खीचा गया है । 


अपना श्रनुभव प्रकाशित करके राणा ययाति ने अपने पृत्त पुरु का यथावत्‌ 
राज्याभिषेक किया श्रौर स्वयं अन्तिम ग्रवस्था में शान्ति प्राप्त करने के लिए वन 
में चला गया । यहाँ यह भी स्मरणीय है कि भ्रपने ज्येष्ठ पुत्र यदु को ययाति ने 
राज्य से वचित कर दिया था और यह भी कहा था कि तेरे पुत, पौत्र श्रादिं बशजों में 
भी किसी को राज्य करने का अ्रवसर नही मिलेगा । भगवान्‌ कृष्ण ने उसी 
यदुवश में श्रागे चलकर अवतार ग्रहण किया था और जव कंस को उन्होने मार 
दिया और उसके मरने के वाद राजगद्दी पर बैठने का प्रश्‍न आया, तब सारी प्रजा ने 
तथा बड़े-बड़े लोगो ने यही कहा कि राज्य तो विजेता का ही होता है। भगवान्‌ 
इष्ण ने कंस पर विजय प्राप्त की है, अतः श्रव कंस का राज्य भगवान्‌ कृष्ण का 
ही हैं। इसपर भगवान्‌ कुष्ण ने यही कहकर राजा वनने से निषेध कर दिया 
कि हम यदुवशियो को ययाति महाराज ने राज्य से वंचित कर दिया है, भतः हम 
राज्य नही कर सकते! उन्होने कस के पिता उग्रसेन को मथुरा का राजा 
बनाया और स्वयं उनकी सलाह से राज्य का प्रवन्ध किया । यह एक वहुत बड़ी 
वात थी, जो भगवान्‌ कृष्ण की पूर्वजों की श्राज्ञा के पालन में हठता को प्रकट 
करती है । यद्यपि उग्रसेन भी यदुवंशी ही थे, किन्तु कंस पहले राज्यग्रहण कर चुका था, 
इसलिए अपने पुत्र के उत्तराधिकार में उन्होंने राज्य स्वीकार कर लिया । इससे 


यह भी पता चलता है कि पूर्वजों के प्रति सम्मान प्रदर्शित करने में कृष्ण के चरित 
और कंस के चरित्र में कितना अन्तर था । 


दुष्यन्त और भरत 


ययाति के पश्चात्‌ राज्यसिहासन पर पुरु श्रासीन हुआ, परन्तु ज्येष्ठ यदु था, 
जिसे अपनी भाज्ञा न मानने पर ययाति ने राज्य से वचित कर पुरु को शासन-कायँ 
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सौंपा। इसके आगे पुरु भ्रौर यदु दोनो के नाम से दो वंश प्रसिद्ध हो गये । एक पुरु- 
वंश दूसरा यदुवंश । पुरुवंशी राजा पौरव कहलाये और यदु के उत्तराधिकारी यादव । 
ययाति के बाद दुष्यन्त चन्द्रवंश फा प्रसिद्ध राजा हुआ। उसने विश्वामित्र ऋषि 
के द्वारा मेनका से समुत्यन्न कण्व ऋषि की पोष्यपुत्री शकुन्तला से गान्धवं विवाह 
किया । महाभारत, भागवत तथा अन्य पुराणो मे यह घटना इस प्रकार वर्णित है 
कि किसी अवसर पर राजा दुष्यन्त कण्व ऋषि के आश्रम मे गया। उस समय 
कण्व ऋषि वहाँ उपस्थित नही थे। उनकी पोष्यपुती शकुन्तला वहाँ थी। उससे 
राजा दुष्यन्त का साक्षात्कार हुआ। राजा ने शकुन्तला का परिचय पूछा और 
उत्तर में शकुन्तला ने अपने जन्म का वृत्तान्त भ्रौर कण्व ऋषि के आश्रम का विवरण 
बतलाया। राजा शकुन्तला पर मुग्ध हो गया था। उसने शकुन्तला से गान्धर्व 
विधि से विवाह का प्रस्ताव किया। कुछ दिन वह शकुन्तला के साथ वहाँ रहा और 
राज्यकार्ये मे विघ्न होने के भय से कण्व ऋषि के आने के पूर्वं ही अपनी राजधानी 
वापस लौट गया। शकुन्तला गर्भवती थी। कालक्रम से उसको प्राश्रम मे ही पुत्र 

उत्पन्न हुआ । उस पुत् को लेकर कण्व ऋषि ने शकुन्तला को दुष्यन्त के यहां 
भिजवा दिया । दुष्यन्त शकुन्तला को पहचान न सका। शकुन्तला के साथ समागम 

का उसे कोई स्मरण भी नही आया। इतने में आकाशवाणी हुई कि यह तुम्हारी 

पत्नी भ्रौर यह तुम्हारा पुत है । इन्दे तुम स्वीकार करो। तब राजाने उन्हे भ्रादर- 

सहित अपने पास रखा ।१ 


पुराणों मे उपवर्णित दुष्यन्त के चरित्र पर ही महाकवि कालिदास का विश्व- 
विख्यात 'प्रभिज्ञानशाकुन्तलम्‌? नामक, नाठक आधृत हे] । महाकवि कालिदास ने 
झपने नाटक में इस चरित्र मे अनेक कविजनोचित कल्पनाएँ की है। घटनाचक्र को 
पूर्ण रूप से परिवर्तित भ्रौर परिवद्धिंत किया है श्रौर अपनी लोकोत्तर वर्णन-शैली से 
इस नाटक को विश्व-साहित्य मे श्रनुपम स्थान प्रदान कर दिया है। पुराणों मे जहाँ 


या 
१. अमोधवीयो राजविमाहिष्यां वीर्यमादचे । 
श्‍्वोभूते स्वपुरं यातः कालेनासत सा सुतम्‌ ॥ 
कण्वः कुमारस्य वने चक्र समुचिताः क्रियाः । 
धदध्वा मृगेन्द्रांस्वरसा क्रीडति स्म स बालकः ॥ 
तं दुरत्ययविक्रान्तमादाय _ Fi | 
हरेरंशांशसम्भूत॑ भत्तू र गमत ॥ 
यदा न जगृहे राजा भार्या पुत्रावनिन्दिती । 
शृण्वतां सबेभूतानां खे वागाहाष्शरीरियी ॥ 
माता भर्त्ता पितुः पुत्रो येन जातः स एव संः। 
भरस्व पुत्रं दुष्यन्त मावमंस्थाः शङ्कुन्तलाम्‌ ॥ 
रेतोधाः पुत्रो नयति नरदेव यमक्षयात्‌! 
तयं चास्य धाता गर्भस्य सत्यमाह राङुन्तला ॥ 

““भाग०, स्क० &, अ० २०, श्लो० १७--२२ | 
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शर्कुन्तला ने स्वयं प्रपना परिचय राजा को दिया, वहाँ नाटक में श्रनसूया भौर प्रियंवदा 
नाम की दो शकुन्तला की सखियो की कल्पना करके उन्ही से दुष्यन्त को शकुन्तला 
काँ परिचय दिलाया गया है। राजा विवाह करके और शकुन्तला से सम्पर्क के 
पश्चात्‌ अपनी राजधानी में जाकर शकुन्तला को भूल गया। पुराणों मे उपवर्णित 
दुप्यन्त का यह चरित्र प्रशंसा के योग्य नही, श्रपिलु निन्दनीय है । इसीलिए, महाकवि 
कालिदास ने शकुन्तला के विस्मरण के अपराध से राजा को बचाने के लिए बीच में 
शकुन्तला के प्रति दुर्वासा के शाप की कल्पना की । दुर्वासा ऋषि थे और ऋषियों को 
अन्तर्जगत्‌ पर भी पूर्ण भ्रधिकार प्राप्त रहता था। शकुस्तला का जव राजा ने 
प्रत्याख्यान कर दिया, तव उसकी माता मेनका उसे ले गई श्रौर मरीचि ऋषि के 
प्राश्नम में उसे रखा। यही शकुन्तला को पृत्न उत्पन्न हआ। पुत्न वाल्यावस्था 
में हो वडा प्रभावशाली और चंचल था। आश्रम के निकट के जंगलों से यह 
शेरो के बच्चो को पकड लाता था और उन्हें वांध देता था । इमीलिए, ऋषि ने 
उसका नाम “सर्वदमन” रख दिया। इन्द्र के पास से लीटते हुए दुष्यन्त को मरीचि- 
प्राश्रम मं शकुन्तला की उपलब्धि हई, जिसकी स्मृति उसे पहले ही पहचान (भ्रभिश्ञान) 
की अंगूठी से भा चुकी थी और वह शकुन्तला के वियोग से व्याकुल हो रहा था । 
इस प्रकार, पुराणों के घटना-चक्र को श्रपनी प्रतिभा से कालिदास ने बहुत ही 


रोचक तथा हृदयग्राही वना दिया तथा दुष्यन्त के चरित्रको एक आदर्श चरित्र के 
रूप में उपस्थित कर दिया । 


श्र 


भरत 


_ दुष्यन्त का पुत्र भरत वहुत अधिक प्रभावशाली और पराक्रमी राजा हुआ। 
उसके प्रताप का इसी से अनुमान लगाया जा सकता है कि उसीके समय में सम्पूर्ण देश 
का नाम उसी के नाम पर “भारत पड़ा। यद्यपि इस देश के “भारत” नामकरण में 
भ्रन्य भी कई हेतु है । परन्तु, उनमें जो सर्वत्र प्रसिद्ध है, वह यही कि भरत के नाम पर 
ही इस देण का नाम भारत' हुआ । यद्यपि देश का नाम भारत होना तो प्रकारान्तरो 
से भी सिद्ध है, परन्तु इस कुल के राजा भरतवंशी कहलाये, यह वात इस 
भरत से ही सम्बन्ध रखती है। जसा कि भगवद्गीता में भर्जन को भगवान 
श्रीकृष्ण ने भान्त और उसके पर्यायवाची शब्दो से वार-वार सम्बोधित क्या है । 


“अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌' नाटक में उसकी वाल्यावस्था का चित्त वड़ा साहसपूर्ण है, जब 
वह सिंहो के दाँतो से गिनती सीखता था । 


“श्रीमद्भागवत' में भरत के अनेक कार्यो का वर्णन है । वह चक्रवर्ती 
सम्राट था। वह भगवान्‌ के चिल्लो से अकित था। उसके दाहिने हाथ में चक्र 
का बिल्ल था और पैरो में शख अंकित था । उसने अनेक शुभ महाश्पिक किये थे । 
i तिर मे किरात, हूण आदि अनेक दुष्ट राजाओं पर विजय प्राप्त 

१ 11 उस सन्नादुने लोकपाल का ऐश्‍वर्य धारण किया था । भारत के इतने 


खन्द्रवंश १०१ 


उदात्त वर्णन से ही उसका प्रबल प्रतापी, दस्यूनिग्रही और सुशासक होना सिद्ध हो 
जाता है ।!* 
उपसंहार 

चन्द्रवंश मे भ्रनेक राजा हुए हे । यहाँ कुछ विशेष आदर्श राजचरित्रो का 
भ्रकन हमने किया है । यदुवश मे स्वय भगवान्‌ कृष्ण ने भ्रवतार ग्रहण किया था । 
फृष्णचरित्र पर हमने श्रपने ग्रन्थ 'वैदिक विज्ञान और भारतोय संस्कृति? से प्रपना 
मन्तव्य लिखा है । यद्यपि पुराणो मे अन्य भी श्रनेक प्रकार के वंशो का उल्लेख है, 
तथापि सूर्यवंश ग्रौर चन्द्रवंश यही दो वश इनमे प्रधान है । चन्द्रवंश के राजाशों 
में ही आगे द्वापर युग के अन्त में महाभारत-सग्राम हुआ, जिसकी कथा महाभारत 
में वर्णित है। उनका यथाशक्य निरूपण करने का हमने प्रयत्व ऊपर मे किया है । 
भागे के प्रसग मे पौराणिक कथानको पर उठनेवाली शकाएँ और उनके समाधान 
प्रस्तुत किये जाये गे। 


के 


१ महिमा गीयते यस्य हरेरशसुवो भुवि । 
चक्र दक्षिणहस्तेऽस्य पदझकोशोऽस्य पादयोः ॥ 
ईजे महाभिषेकेण सोऽभिषिक्तोऽधिराद विसुः । 
पन्च पन्चाशता मेंष्येगज्ञायामनुवाजिमिः ॥ 
मामतेयं पुरोधाय  यसुनायामनु प्रयुः। 
अष्टसंप्वति मेध्याशवान्‌ बषन्ध प्रददद्‌ वसु॥ 
भरतस्य हि दौष्यन्तेरग्निः साचीगुणे चितः! 
सहस्र भहुशो यस्मिन्‌ ब्राह्मणा गा बिमेजिरे ॥ 
त्रयस्त्रिशच्छत॑ रवान्‌ षदूध्वा विस्मामयन्‌ नृपान्‌ । 
दोष्यन्तिरत्यगान्मायां देवानां गुरुमाययौ ।। 
मृगान्‌ शुक्लदतः इण्णान्‌ हिरण्येन परीवतान्‌ । 
अदात्‌ कमणि मष्णारे नियुतानि चतुदश | 
भरतस्य महत्‌ कर्म न पूर्व नापरे मृपाः। 
नेवायुनेंव प्राप्स्यन्ति भाहुभ्यां त्रिदिवं यथा॥ 
किरातहूणान्‌ यवनानन्त्ान्‌ कङ्कान्‌ खशाब्बकान्‌। 
अब्रह्मणयान्नंपांश्चाहन. म्लेच्छान्‌ दिस्विजयेऽलिलान्‌ ॥ 
स सन्ताड, लोकपालाख्यमेरवर्यमधिराट्‌ थियम्‌। 
नरक्त चाऽश्ललितं प्राणान, मृषेत्युपरराम है ॥ 

“-भाग०, स्क० ६, भूर २०, श्लो० २२-०३३ | 


ढै 


चतुर्थं खण्ड 


पुराणों के कुछ अन्य विषय 


पुर्वोक्त तीन खण्डो मे प्राणो के, सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वंश, मन्वन्तर भर 
बंशानुचरित --इन पाँच मुख्य विषयो का विवेचन प्रस्तुत किया गया है। श्रब इस 
खण्ड में उन पाँच लक्षणों के अतिरिक्त, पुराणो मे वर्णित विषयो का सक्षिप्त 
विवेचन प्रस्तुत किया जा रहा है। इसके अनन्तर कुछ पुराणो की विशेषताएँ 
बतलाते हुए तथा कुछ शकाम्रो का निराकरण करते हुए विषय का उपसहार 
किया जायगा । 


पुराणों के ऐसे विषयो मे सर्वप्रथम भूगोल का नाम आता है। 
भूगोल का सभी पुराणो मे सागोपाग विस्तृत विवरण है । पहले सम्पूर्ण पृथ्वी का 
परिमाण, फिर प्रत्येक द्वीप की सीमा का उल्लेख, उनमें पर्वतो. नदियो, जनपदो 
झौर भौगोलिक विषयो का यथार्थ उल्लेख यह बतलाता है कि पुराणों मे भूगोल का 
व्यापक विवरण है । इसी प्रकार, आकाश के ग्रह-नक्षत्र झादि का अवस्थान्‌, उनका» 
भूमि पर पड्नेवाला प्रभाव, उनके द्वारा उपस्थित होनेवाळे परिवत्तं, यें सब ऐसे 
विषय सभी पुराणो मे यथास्थान भ्रा जाते हे, जिनसे यह कहने मे सकोच नही होता 
कि भूगोल भौर खगोल-सम्बन्धी विवरण भी पुराणो का भ्रपना ही विषय है । 
पुराणो मे उपवर्णित भौगोलिक विवेचन, भूगोल पर लिखे गये किसी भी ग्रन्थ से 
कम महत्त्व का नही माना जा सकता। इस सम्बन्ध में कुछ विद्वानों का कथन है 
कि पुराणों मे समुपलब्ध भूगोल-खगोल भादि विषयो की सामग्री कोई बहुत अधिक 
प्रामाणिक नही मानी जा सकती । कल्पना-मिश्रित कथाप्रवाह में कथावाचक का 
घ्यान जिस झोरमुड़ गया, उसी विषय को छच्छेदार भाषा मे उसने कह दिया और 
झागे चलकर वही लिपिबद्ध कर दिया गया। अत, यह विवरण यथार्थ ज्ञान के 
झ्राधार पर है, इसमें पूर्ण सन्देह है। इस प्रकार के सन्देह करनेवाले व्यक्ति, 
प्रत्येक विषय के अध्ययन मे, एक विशेष दृष्टि से काम लते हे, जिसे भ्राज 'विकास- 
वाद! शब्द से अभिहित किया जाता है। इस पक्ष में यान्त्रिक प्रक्रिया पर वडा विश्वास 
किया जाता है और यह समझा जाता है कि यन्त्रो की सहायता के विना व्यापक 
तथ्यो का ज्ञान सम्भव ही नही है । इसकी झालोचना हम प्रन्य के आरम्भ में ही 
कर चुके है । निष्कर्ष यडी है कि तत्त्वज्ञान के सम्बन्ध मे प्राचीन भारत में व्यापक 
रूप से प्रचलित मानसिक और यौगिक प्रक्रिया के समक्ष भ्राज के यान्तिक साधन 
अत्यन्त ही क्षद्र स्तर के माने जायेगे। यौगिफ साघन-सम्पत्ति इन साधनों से कही 
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अधिक सम्पन्न ग्रौर तथ्यों के निकट पहुँचानेवाली थी। उसी प्रक्रिया से प्राचीन 
भारतीय मनीषियो को भूगोल, खगोल आदि का भी विस्तृत ज्ञान प्राप्त था । 


नील नदी का अन्वेषण 


वर्तमान विज्ञान मे पारगत पाश्चात्य विद्वानों ने भी भूगोल आदि विषयो 
को जानने के लिए पुराणो से कितनी शिक्षा ली है, उसका एक निदर्शन मिस्र (इजिप्ट) 
की सुप्रसिद्ध नील नदी है । वह इतनी वडी है कि उस देश का विभाग-सा कर 
देती है । भौगोलिक दृष्टि से वहाँ नील नदी का वही स्थान है, जो भारत मे गंगा 
का है। वह नील नदी कहाँ से निकलती हे, उसका उद्गम-स्थान कौन-सा है, इसका 
पता कुछ शताब्दियो पहले वहाँ किसी को नही था। परन्तु, उसके उद्गम-स्थान 


की जिज्ञासा प्रायः सभी को वनी रहती थी । भारतीय पुराणशास्त्र के 


ज्ञाता और भूगोल-सम्वन्धी श्रस्वेषण में यशोलव्ध श्रीविल्फोर्ड महाशय ने इन्ही 
पुराणो के वर्णन के आधार पर नील नदी के उद्गम-स्थान का पता लगा लिया | 
उन्होने पहले पुराणो के वर्णन के श्रनुसार नील नदी के उद्गम-स्थान का मानचित्र 
वनाकर उसे प्रकाशित कर दिया । यूरोपीय विद्वानो का एक ऐसा भी वर्ग वहां था, 
जो भारतीय साहित्य के गौरव का अनुभव करने मे श्रपने को असमर्थ पाता था। 
उनमें श्री एचु० एच्‌० विल्सन, श्रीकनिघम, श्रीसेण्ट मार्टिन श्रादि यूरोपीय 
प्रसिद्ध विद्वानों ने श्रीविल्फोर्ड का उपहास किया तथा नील नदी के उद्गम-स्थान के 
सम्बन्ध में पुराणो के श्राधार पर जो कुछ श्रीविल्फोडे ने कहा था, उन सवका 
खण्डन किया । श्रीविल्फोर्ड के द्वारा विरचित नील नदी के मानचित्र को उन्होने 
श्रविश्वसनीय ठहरा दिया और स्पप्ट रूप से कहा कि श्रीविल्फोर्ड ने व्यर्थ ही पुराणो 
का महत्त्व स्वीकार करके पक्षपात से काम लिया है। यह सब होता रहा, परन्तु 
सत्य बात अधिक दिनो तक नही छिपाई जा सकती। उसी समय एक लेपिटनेण्ट 
जे० एच्‌० एस्पीक नामक विद्वान ने भी नील नदी के उद्गम-स्थान के विषय मे 
परिश्रम भ्रारम्भ किया। उन्होने पहले सभी विचारो का अध्ययन किया और फिर 
स्वय नील नदी के उद्गम -स्थान को प्रत्यक्ष देखने के उद्देश्य से श्रीविल्फोडे का 
मानचित्र लेकर मिसन मे भ्रमण आरम्भ किया और उसी मानचित्र के आधार पर 
मिस्र के उन सभी स्थानो को ढूंढ निकाला । अन्ततः, मानचित्र के आधार पर ही 
यात्रा करते हुए उन्होने नील नदी के उद्गम-स्थान को भी अपनी श्राँखों से देखा! 
यह समस्त विपय डिस्कवरी आँव दि सोसे श्रॉव दि नील नामक पुस्तक में उन्होने 
नील नदी के अःवेपण के विपय में तथा श्रोविल्फोर्ड के विपय में स्पप्ट लिख दिया है । 
इस विपय का विवरण एशियादिक रिसर्चेज के तीसरे भाग में भी मुद्रित 
हुआ है। हिन्दी की पुरानी पत्रिकाम्रो में भी उसका साराश अनेक वार मुद्रित 


हुआ है । इस प्रकार के अनेक सन्दर्भ पुराणो के भौगोलिक विवरणो की प्रामाणिकता 
को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त हैं । 


पुराणों फे कुळ अन्य विषय ३०७ 
भारत की भोगोलिक स्थिति तथा अवान्तर भेद 


पुराणों मे प्रधान रूप से भारतवर्ष का और गौण रूप से अन्य देशों का भी 
विवरण प्राप्त होता है। भारतवर्प का पूर्ण भौगोलिक परिचय, भारतवर्ष के पर्वत; 
नदियाँ, जनपद, वहाँ के निवासी श्रादि का नामत उल्लेख और सक्षिप्त परिचय सभी 
पुराणो में प्राप्त हो जाता है। इसी तरह हिमालय के वनों, उपवनो तथा गिरि- 
गह्वरों एवं सरोवरो को भी छान-बीन पुराणो मे मिलती है। यह हो सकता है कि 
समय के लम्बें व्यवधान के कारण, प्रकृति-परिवत्तंन तथा राजनीतिक व्यवस्था के 
परिवर्तन के कारण आंशिक रूप में पुराणो मे निर्दिप्ठ परत, नदी, जनपद आदि का 
ठीक-ठीक परिचय प्राज हमारे लिए कठिन हो गया हो, परन्तु प्रसन्नता की बात यह है 
कि परातत्त्व के श्रम्वेपणशील विद्वानों तथा प्राचीन इतिहास की गवेषणा मे प्रवृत्त 
मनीपियौं के परिश्रम के फलस्वरूप पुराणो के भौगोलिक विवरणो की सत्यता 
धीरे-घीरे प्रमाणित होती जा रही है । 

भारतवर्ष के नाम-निर्वेचन के विषय मे तथा उसकी भौगोलिक स्थिति के 


विपय में कुछ उद्धरण इस प्रकार है-- 
क्षीरोदघेरुत्तरं यद्‌ हिमाद्रेश्चेव दक्षिणम्‌ । 


ज्ञेयं तदभारतं वर्ष' सर्वकमफलप्रदम्‌ ॥ 
(नारदपु०, पू ० खं०, अ० ३, इलो० ४६) 


उत्तरं यत्‌ समुद्रस्य हिसाद्रेश्चव दक्षिणम्‌ । 


वर्ष तद्‌ भारतं नाम नवसाह्रविस्तृतम्‌ ।। 
( श्रग्निपु०, अ० ११८) 


उत्तरं यत समद्रस्य हिमाद्रे इचेव दक्षिणम्‌ । 
वर्षं तद भारतं नाम भारती यत्र सन्ततिः ॥। 

(विष्णुपु०, द्वि° श्रं, श्र० ३) 
सरणाच्च प्रजानां वे मनुभरत उच्यत! 
निरुक्तवचनाच्चैव वर्ष तद्‌ भारत स्मृतम्‌ |! 

( वायुपु०, प्र० खं०, झ० ४५) 
निसर्ग एष विख्यातः कुरूणान्तु यथाथवत्‌ । 
भारतस्य तु वक्ष्यामि निसयन्त निबोघत ॥। 
पण्यतीर्थे हिमवतो दक्षिणस्याचलस्य हि । 

न पर्दपइचायतस्यास्य दक्षिणन द्विजोत्तमाः ।। 


तथा जनपदानां च विस्तर श्रोतुमहं थ । 
चो वर्णयिष्यामि वर्णऽस्मित्‌ भारत प्रजाः 1! 
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इदन्तु मध्यमं चित्रं शुभागुभफलोदयस । 
उत्तरं यत्‌ समुद्रस्य हिमवद्दक्षिणज्च यत्‌ ॥ 
धर्ब' यद्‌ भारतं नाम यत्रेयं भारती प्रजा। 
( वायुपु०, प्र खं०, अ० ४५ ) 
उत्तरेण समुद्रस्य हिमाद्रेश्वेव दक्षिणे । 
वर्ष' तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्तति ॥ 
नव योजनसाहलो विस्तारश्च द्विजोत्तमा. । 
कर्मभूमिरियं स्वर्गंमपवर्ग' च पृच्छताम्‌ ।। 


(न्न० पु०, भ्र १६ ) 
उत्तरं यत्‌ समुद्रस्य हिमवद्दक्षिणं च यत्‌ । 
वर्ष तद्‌ सारतं नाम यत्रेयं भारती प्रजा॥ 
भरणाच्च प्रजानां चे मनुर्भरत उच्यते 
निरुक्तवचनाच्चेव घर्ष तद्‌ भारतं स्मृतम्‌ ।) 


( ब्रह्माण्डपु०, श्र० १६) 
भरणात्‌ प्रजनाच्चंव मनुर्भरत उच्यते । 
निरु क्तवचनाच्चैव घर्ष तव्‌ भारतं स्मृतम्‌ ॥। 


( मत्स्यपु०, अ० ११४ ) 
क्षीरोदघेर्तरं यद्‌ हिमद्रेश्चंव दक्षिणम्‌ । 
ज्ञेयं तद्‌ भारतं वर्ष” सर्वकर्मफलप्रदम्‌ । 
( नारदपु०, पू ० खं०, झ०३, इलो० ४६) 
उत्तर यत्‌ समुद्रस्य हिमाद्रेशचंच दक्षिणम्‌। 
वर्षं तद्‌ सारतं नाम नवसाहल्विस्तृतम्‌ ॥ 
(ब्र ह्मववर्सपु०, प्र० खं०, अ० ३, इलो० ११) 
सोऽमिषिच्याय ऋषभो भरतं पुत्रवत्सलः । 
हिमाब्रेदक्षिणं भाग सरताय न्यवेदयत्‌ । 
तस्माचु भारतं वर्ष तस्य नाम्ना विदुर्व घाः ॥ 
( लिड्भपु०, पू० भा०, अ० ४७२, इलो० २३-२४ ) 


“समस्त कर्मो का फल देनेवाला भारतवर्ष वह है, जो क्षीरोदधि के उतर में 
तथा हिमाद्रि के दक्षिण मे है 1” 


_ “समुद्र के उत्तर भ्रीर हिमाद्रि से दक्षिण, नवसहत् योजन में विस्तृत 
भदेश है, वह भारत है । भारत की सन्तति का नाम भारती है ।” 000 


पुराणों के कुछ झन्य विषय ३०९ 


“प्रजाओं का भरण करने के कारण प्रजापति मनु को ही भरत कहा जाता 
आर इसी निरुक्ति के आधार पर मनू के प्रदेश को 'भारत' कहा जाता है । i हे 
“नव सहल्न योजन विस्तृत स्वर्ग और भ्रपवर्ग को देनेवाली यह भारत-भमि 
कर्म भूमि है 1? त 
“नासि का पुत्र ऋषभ हुआ, उसका भरत, जिसके नाम से यह भारतवर्ष 
प्रसिद्ध हुआ ।” 
इन उद्धरणों में भारत को क्षीरोदधि से उत्तर ग्रौर हिमालय से दक्षिण 
बतलाया गया है । कही-कही क्षीरसमुद्र न कहकर केवल समुद्र कहा गया है भौर 
उसके उत्तर में भारत की स्थिति बताई गई है। भारत के स्थिति-निदे श में केवल 
दक्षिण और उत्तर का ही सकेत है, भारत किससे पूर्व है और किससे पश्चिम, इसका 
स्पष्टीकरण यहाँ नही किया गया । वस्तुत , जैसा कि वर्तमान भौगोलिक स्थिति से 
स्पष्ट है, भारत के तीन भोर समुद है तथा एक आर हिमालय पर्वत है । परन्तु, 
पुराणो का भौगोलिक श्रनुसन्धान करते समय वत्तेमान भौगोलिक स्थिति से उसका 
सामंजस्य नही हो सकता; क्योकि पुराण-रचनाक!ल में भारत जितना विस्तृत था, 
वह उसके वाद संक्षिप्त होता गया और श्राज तो पाकिस्तान के भी अलग कर दिये 
जाने से भौर भी छोटा हो गया है! आज की भौगोलिक स्थिति के अनुसार 
सस्क्रव-ब्याकरण के अधिष्ठाता आचार्य पाणिनि की जन्मभूमि भी पाकिस्तान मे ही 
चली गई है । 
पुराणों की निर्दिष्ट सीमा के भ्रनुसार भूमण्डल के नौ भेद किये गये हे । इनका 
पृराणो मे निदेश इस प्रकार है-- 
भारतस्यास्य वर्षस्य नव भेवान्निशासय । 
इन्द्रद्वीपः कसेरुश्च ताञ्नपर्णो गभिरतसान्‌ ॥ 
नागद्वीपस्तथा सौम्यो गन्धर्वस्त्वथ वारुणः | 
झयन्तु नवमस्तैवां द्वीपः सागरसंवृतः ॥। 
गोजनानां सहस्र तु दीपोऽयं दक्षिणोत्तरात्‌ ॥ 
(विष्णु पु०, द्वि० ०, प्र ३ ) 


भारतस्यास्य वर्षस्य नव भेदाः प्रकीतिताः । 
समुद्रान्तरिता ज्ञेयास्ते त्वगम्या' परस्परम्‌ ॥ 
इन्दरह्ठीप कसेरशच ताञ्वर्णो गभस्तिमान्‌ । 
नागद्वीपस्तथा सौम्यो गन्धर्वस्त्वथ वास्णः ॥ 


यन्तु नवभस्तेबां द्वीप सागरसंवृत- । 
(वायुपु०; प्र० ख्‌ ०+ अ० ४५) 


३१० 
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भारतस्यास्य वर्षस्य नव भेदान्निशामय । 
इन्द्रद्वीप. कसेतुमास्ताञ्रपर्णो गभस्तिमान्‌ ॥ 
नागटीपस्तथा सोम्यो गन्घवस्त्वथ वारुणः । 
श्रयन्तु नवमस्तेया द्वीप" सागरसंवृत. ॥ 
(ब्रह्मपु०, अ० १९) 
भारतस्यास्य वर्षस्य नव भेंदान्निबोधत । 
समुद्रान्तरिता ज्ञेयास्ते त्वगम्या परस्परम्‌ ॥ 
इन्द्रहीप कसेस्मांस्ताञ्रवर्णो गभस्तिमान्‌ । 
नागहीपस्तथा सौम्यो गान्धर्वस्त्वथ चारणः ॥ 
श्रयन्तु नवमस्तेषां दीपः सागरसंवृतः । 
(ब्रह्माण्डपु०, ग्र० १६) 
भारतस्यास्य वर्षस्य नव भेदान्निवोध में । 
समुद्रान्तरिता ज्ञेयास्ते त्वगम्या. परस्परम्‌ ॥ 
इन्द्रहीपः कसेरमांस्ताञ्रवर्णो गभस्तिमान्‌ । 
नागढीपस्तथा सौम्यो गान्धर्वो वारुणस्तथा ॥ 
श्रयन्तु नवमस्तैेषा द्वीप साचरसंवृत्तः । 
(मार्क० पु०, अ० ५४) 
सागरान्तरिता सर्वे श्रगम्याइच परस्परम्‌ । 
इन्द्रद्वीप कसंख्णास्तास्रपर्णो गभस्तिमान्‌ ॥ 


नागढीप: कटाहश्च सिंहलो वारुणस्तथा । 
श्रयन्तु नवमस्तेषां द्वीप. सागरसंवृतः 


कुमाराख्यः परित्यातो द्वीयोऽयं दक्षिणोत्तर. । 


(वामनपु ०, १३।४) 
इन्द्रढीपः कसेरश्च तास्रपर्णो गभस्तिमान्‌ । 
नागद्वीपस्तथा सौम्यो गान्वर्वस्त्वय वारुण ॥ 


श्रयन्तु नवमस्तेयां होप: सागरसंवृत । 


(अग्निपु०, श्र० ११८ ) 


उक्त उद्धरणो में भारत के नौ उपद्दीपो का वर्णन है। हमने वैदिक विज्ञान 


श्रौर भारतोय संस्कृति में इस विपय का ( पृ० १६० ) सक्षिप्त विवरण दिया है । 


यहाँ उसका कुछ अधिक विवरण देना उपयुक्त होगा । उपयुक्त पौराणिक सन्दर्भो के 
अनुसार दीपो के नाम इस प्रकार है-- 
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नव डीप 

१. इन्द्रद्वीप, २. नोगहीप, ३. सौम्य, ४. गान्धर्वं, १, वारुण, 
६. कशेरुमान्‌, ७. गभस्तिमान्‌, ८. ताम्रपर्ण (सिहल), ९. कुमारिका । 

*इन्द्रढीप' को कही-कहीं इन्द्रद्युम्न भी कहा गया है। आजकल इसको 
भ्ण्डसान कहते है । 'नागद्वीप' का आधुनिक नाम निकोबार है । सौम्य को सुमात्रा. 
यवंढीप या बालिद्वीप भी कट्टा जाता है। फिलीपाइन ही 'गान्धर्व द्वीप' है भौर 
बोनिंयो “वारुण द्वीप” है । 'कशेरुंमान्‌' को कसेरू भी कहते है । 'गभस्तिमान्‌' 
और मलूका ( मलक्का ) एक ही है 1 'ताम्रपण' ही सिंहूल या सिलोन है । 
'कुमारिका' ही 'कुमासै होप! है । अर्थात्‌, पाकिस्तान सहित यही भारतवर्ष है । 


इन्द्रद्वीप 

पृराणो के अनुसार इन्द्रद्युम्न नाम का एक प्रभावशाली राजा था, जिसका 
विवरण हम वश-निरूपण मे कर चुके हे । उसने इन्द्रद्वीप का संगठन किया था और 
इस द्वीप का नाम भी इन्द्रद्वीप के साथ-साथ 'ऐन्तरयुम्न द्वीप” भी प्रसिद्ध हुआ । यह 
इन्द्रद्युम्न राजा के साथ अपने सम्बन्ध की सूचना देता है। भागे चलकर इन्द्रद्वीप 
नाम तो श्रप्रसिद्ध हो गया श्रौर ऐन्द्रद्युम्न' ही व्यवहृत होने लगा । वही अपभ्रशननियम 
के अनुसार पहले 'इन्द्रमन' वना और फिर '्रण्डमान' बन गया । आजकल इसी नाम 
से इसकी ख्याति है । 


नागढीप 

यह द्वीप नागवशीय क्षत्रियो के द्वारा बसाया गया था । ये नागवशी पहले 
'ताशकन्द-प्रदेश' में राज्य करते थे । पश्चात्‌ कश्मीर की ओर से वे भारतवर्ष मे भी 
यत्र-तत्र प्रतिष्ठित हो गये । उनके अधिकार का प्रदेश पहले “नार्गेश्‍वर' कहलाया 
और बाद मे भ्रपश्रश-क्रम से “निकोबार” हो गया । 


-सौस्य 

इसका सम्बन्ध 'सोम' से है । सोम गन्धर्वो का लोकपाल था । वर्तमान 
अफगानिस्तान ही गन्धर्वं या 'गान्धार' कहलाता था । आजकल इसका नाम 
'कन्धार? है 1 गन्धर्वाधिपति 'सोम' के आधिपत्य मे सस्थित रहने के कारण इसकी 
पुराणो मे सोम” सञ्ञा हुई । ऐसी सम्भावना होती है कि सोमवंशीयो ने अतिदूर पूर्व 
में 'सौम्य' को बसाया, जिसका आधुनिक नाम “सुमात्रा' है । यावा-द्वीपसघ सुमात्रा 
के समीपस्थ होने के कारण पुराणो मे यह 'सोम' शब्दो से अभिहित है । 


[| 


गन्धव 
पूर्वोक्त गन्धर्वराज “सोम” के कुछ सामन्तो का नाम 'विश्वावसु' आदि था । 
वें भी गन्धर्वराज आदि के नाम से प्रसिद्ध हुए थे । उनके अधिकार मे सस्थित द्वीप को" 
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गान्धर्व द्वीप कहा जाने लगा था । यही गान्धर्व द्वीप श्राज “फिलीपाइन-दीपसमूह' 
के नाम से प्रसिद्ध है । 


वार्ण 


यही वर्तमान 'वोर्नियो' है । वरुण थ्रमुरो का राजा था और लोकपाल नाम 
ने वेदा श्रौर पूराणो मे प्रसिद्ध था । यही इस द्वीप का ग्रधिपति था, इसीलिए यह 
'वाद्णद्रीप' कहुलावा । 


कर्जेरूमान्‌ 


“केळ एक विशेष प्रकार के कन्ट की सज्ञा थी। यह कन्दइस प्रदेश में 
वहत अधिक मात्रा में पाण जाता था, इसीलिए इसका नाम 'कणेरुमानू' हुआ। 
बर्ण-वियर्यय-क्रम से आज पह मिळेवीस' कहलाता है। 
गसस्तिमन्‌ 


यह वर्तमान “मलक्का द्वीप है 1 यह सेलेवीस' के पूर्व में प्रतिष्ठित है । कुछ 
लोग 'पपुग्रा-द्वीपसँघ' से इसकी पहचान करते हँ । 


तात्रपणं 


यही सिहलद्वीप' हे । वौद्धग्रन्योमे भी निहलहीप का ताम्रपर्णी के नाम 
मे उल्लेख है । यूनान में इसका नाम 'टाप रोवेन' है। इससे भी ताम्रपर्णी का 
सामजस्य हो जाता है । हो सकता है कि ताम्रपर्णी ही अपश्रंश-क्रम से “टाप रोवेन' 
हो गया हो । 'सिंहल' तो श्राज सुप्रसिद्ध है ही । 
कुमारिका 


यह द्वीप उस समस्त प्रदेश का सूचक है, जिसमें कण्मीर से कुमारी 
अन्तरीप तक का प्रदेश आता है । नौ द्वीपों में विभक्त यही भारतवर्ष है। 
'स्कन्दपुराण' में इनका परिमाण-निर्देग-सहित तथा उपप्रदेगों की संत्ञात्रो- 
सहित इस प्रकार दिया गया है! 
एवं विभज्य पुत्रेभ्यः कुमार्ये च महीपतिः । 
दातशुळ यो गिरि गत्वा उदीच्यां तप्तवांस्तपः 11 
तत्र तप्त्वा तपो घोर ब्रह्मत्रोकं जयाम स. । 
तथुडूगो नृयश्चप्ठ. झातबृड्‌गे नगोत्तमे ॥ 
यत्र जातोऽसि कोन्तेंय पणण्डोस्त्वं सोदरं: सह । 
कुमारी च महामाया स्वन्मतीर्वस्यिता सती ॥ 
खण्डोद्मचेन द्रव्यण तेपे दाननि यच्छति॥ 
तत. केनापि फालेन श्रातुभ्योऽप्टभ्य एव च॥। 
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भहावीयंबलोत्साहा जाता नव: नवात्मजा: । 
- ते समेत्य , समागम्य कुमारीं प्रोचिरे तत: ॥ 
कुलदेवी त्वमस्माकं प्रसादं कुरु न शुभे। 
अष्टौ खण्डानि चास्माकं विभज्य स्वयमेव च ॥। 
देहि द्वासप्ततीनाँ नो विभेद: स्याद्यथा न न. । 
इत्युक्त्वा सवंधर्मज्ञा विज्ञान ब्रह्मणा समा. ॥ 
द्वासप्ततिविभदः सा नव खण्डान्यचीकरत्‌ । 
तेषां नामानि ग्रामाई्च पत्ततानि च फाल्गुन ॥ 
वेलाकूलानि संख्यां च वक्ष्यामि तव तत्त्वत. । 
कोटिश्चतस्रो भ्रामाणां नीवृदासीच्च मण्डले ॥। 
सादकोरिद्वयग्रामंदंशो बालाक उच्यते । 
सपादकोटिग्रामाणां पुरसाहणके विटु ॥ 
लक्षाइचत्वार एवापि ग्रामाणामन्घले स्मृता. । 
एको लक्षच नेपाले ग्रामाणां परिकीत्तित. ॥। 
षट्त्रिशल्लक्षसानं तु कान्यकुब्जे प्रकौत्तितम्‌ । 
द्वासप्ततिस्तथा लक्षा. ग्रामाः गाजणके स्मृचा ॥ 
श्रष्टादश तथा लक्षा ग्रामाणां गौडदेशके । 
कामरूपे च ग्रामाणां नव लक्षा. प्रकीततिताः ।। 
नवलक्षास्तया चेच मातुप्रे प्रकीत्तिताः। 
जालन्धरे तथा देशे नव लक्षा प्रकीत्तिता ॥ 
श्रोड्डियाणे तथा देहे नव लक्षा. प्रकीत्तिता' । 
लोहप्रे तथा देशे लक्षा. प्रोकता नवेव च॥ 
ग्रामाणां सप्तलक्ष च पास्वीपुरे प्रकीत्तितम्‌ 1 
ग्रामाणां सप्तलक्ष च रटराजे अकोत्तितम्‌ ॥ 
हुरीले च ग्रामाणां लक्षपञ्चकसम्मितम्‌ । 
सार्द्धलक्षत्रयं प्रोक्तं द्रडस्य विषये तथा ॥ 
साउंलक्षत्रयं प्रोकतं तथा वंभणवाहके । 
एकविश्तिसाहं ग्रामाणां नीलपूरके 11 
तथामलविवये पाथं प्रामाणामकलक्षकम्‌। 
नेरन्दुनाम देशे तु लक्षमंकं सपादकम्‌ ॥। 
अ्रतिलाङ गलदेशे च लक्ष. प्रोक्त, सपादकः । 
लक्षाष्टादशसाहं नवती द्वे च मालवे॥ 
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सयम्भरे तथा देवो लक्षः प्रोषत. सपादक । 
मेवाडे च तथा प्रोक्तो लक्षवचेक सपादकः॥ 
अशीतिइच सहत्राणि वागुरिः परिकीत्तित- । 
भ्रामसप्ततिसाहत्तो गार्जरात्र प्रकीत्तित ॥ 
तथा सप्ततिसाहलपाण्डोचिवय एव च । 
जहाहतिसहत्ताणि ढाचत्वारिशदेव च ॥ 
अष्टषष्टिसहत्ताणि प्रोक्तं काइसीरसण्डलस्‌ 1 
षष्टित्रशत्सहत्राणि प्रामाणां कौडकणे विदु. ॥ 
चतुदंदाशतं द्वे च विशतिलंघु कोडकणम्‌ । 
सिन्य॒ सहल्दशके ग्रामाणां परिकीत्तित ॥ 
चतुर्देशशते हे च विशति. कच्छमण्डलम्‌ । 
पञ्च पञ्चावात्सहत्नं ग्रामा सोराष्ट्रमुच्यत ॥। 
एकविक्ञतिसाहत्रो लडदेश. प्रकीत्तित । 
अतिसिन्धुइच ग्रामाणां दशसाहल उच्यते ॥ 
तथा चाइवमुखं पार्थं व्शसाहरूमुच्यते । 
सहत्रदशकं चापि एकपाद प्रकीर्तित. ।! 
तथच दशसाह्रो ठेश, सूर्यमुखः स्मृतः । 
एकवाहुस्तथा देशो दशसाहन्रमृच्यते ॥ 
सहत्रदशकं चेव सञ्जायुरिति देशकः । 
शिवनामा तथा देशः सहत्रदशक- स्मृतः ॥ 
सह्राणि दक्ष ख्यातं तथा कालहयञ्जय. । 
लिङगोदूभवस्तया देश. सहल्राणि दद्देव च ॥ 
भद्रशच देवभद्रइच प्रत्येके दशकों स्मृतौ । 
पद्त्रिशच्च सहस्राणि यमकोटिः प्रकीत्तिता ॥ 
श्रव्टादश तथा कोट्यो रामको देश उच्यते । 
तोमरश्चापि कर्णाटो युगलइच त्रयस्त्विने ॥ 
सपादलक्षग्रामाणां प्रत्येकं परिकीर्तितः । 
पञ्चलक्षाशच ग्रामाणां स्त्रीराज्यं परिकीर्तितम्‌ ॥ 
पुलस्य विवयश्चापि दशलक्षक उच्यते । 
प्रत्येकं लक्षरदाकी देशी काम्बोजकोशलो ॥। 
ग्रामाणां च चतुलंक्षो वाल्हिक. - परिकीर्त्यते । 
पट्त्रिशच्च सहत्ताणि लड्कादेश: प्रकीर्तितः 1 
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साढँलक्षस्तया प्रोक्तः किरातविजयो जयः । 
पञ्च प्राहुस्तया लक्षान्‌ विदर्भायां च ग्रामकान्‌ ॥ 
चतुदश सहल्लाणि वर्द्धमानं प्रकीर्तितम्‌ । 
सह्नदशञकं चापि सिहलद्वीपमुच्यते 1 
षट्त्रिशव्च सहस्राणि ग्रामाणां पाण्डुदेशक: । 
लक्षक च तथा ध्रोक्तं ग्रामाणां तु भयाणकम्‌ ॥ 
षट्‌ षष्टि च सहज़ाणि देशो मागध उच्यते । 
षष्टिसहत्राणि तथा ग्रामाणां पाडगुदेशकः ।। 


त्रिशत, साह उक्तश्च ग्रामाणां च वरत्वुकः । 
पञ्चावशतिसाहलं मूलस्थानं प्रकीर्तितम्‌ ॥ 
चत्वारिशत्‌ सहस्राणि ग्रामाणां यावनः स्मृत. | 
चत्वायंच सहलाणि पक्षवाहुरुदीर्यते ॥ 
द्वासप्ततिरमी देशा प्रामसंख्याः प्रकीर्तिता । 
एवं भरतवण्डेऽस्मिन्‌ षण्णवत्येव कोट्यः ॥ 
द्वासप्ततिस्तथा लक्षा. पत्तनानां प्रकौत्तिता. । 
षद्त्रिशच्च सहल्राणि वेलाकूलानि भारत ॥ 


एवं विभज्य खण्डानि ञ्रातुव्याणां ददो नव । 
आत्मीयमपि सा देवी अनिच्छुष्वपि तेषु च ॥ 
(स्कन्दपु०, माहेश्वर खं० (को० खं०) २, ०३९] 


इस तरह नौ द्वीपो को बहत्तर भागो मे बाँटा गया है और उन बहत्तरो भागो 
के नगरों तथा ग्रामों की सख्याओ का भी उल्लेख स्कन्दपुराण मे प्राप्त होता है । 
झाज इस बात की आवश्यकता है कि इन सभी भागों का अन्वेषण और इनपर शोधः 


कारये सम्पन्न किया जाय | 
४ 


पवत्‌ 

भौगोलिक स्थिति मे पवतो का कितना बड़ा महत्त्व है, यह किसी से छिपा 
नही है पुराण-साहित्य पर्वतो का पर्याप्त विवरण प्रस्तुत करता है। पर्वतो की 
सज्ञाएँ उनके भेदोपभेदो-सहित विस्तार से दी गई है। यह हो सकता है कि वत्तंमान 
भौगोलिक सन्निवेश से पर्वतों के पुराणोक्त विवरण में कुछ भिन्नता दिखाई दे। 
परन्तु, जैसा कि हम कह चुके है, यह विषय पर्याप्त प्रायोगिक अन्वेषण की अपेक्षा 
रखता है। विभिन्न पुराणो मे पर्वतो का निर्देश किया गया है, उनके नामों और 
संख्याझो मे किचित्‌ हेर-फेर भी है, जिनका उल्लेख इस प्रकार है -" 


३१६ पुराण-परिशीलन 


मलय, मंगलप्रस्थ, सैनाक, त्रिकट, ऋषभ, कूटक, कोल्लक, सह्य, देव- 
गिरि, क्ष्पमक, श्रीक्षेल, चेकट, महेन्द्र, वारिधारा, विन्ध्य, शुक्तिमान्‌, क्रक्ष- 
गिरि, पारियात्र, द्रोण, चित्रकूट, गोवर्धन, रवतक, ककुभनील, गोकामुख, इख- 
कील और कामगिरि । 
(श्रीभागवतपु०, पं० स्क०, प्र० १९) 
महेन्द्रो मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ हेमपर्वतः । 
विन्व्यशच पारियात्रश्‍च सप्तात्र कुलपर्वताः ॥ 
(भग्निपु०, भ्र० ११८) 
महेन्द्रो मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ ऋक्षवानपि । 
विन्ध्यश्च पारियात्रश्च सप्तैते कुलपर्वताः ॥ 
तेषां सहस्रशो विप्रा पर्वतास्ते समीपतः । 
ग्रचिज्ञाताः सारवन्तो विपुलाश्चित्रसानवः ॥ 
(पद्मपु०, श्रादि खं ०, प्र० ६) 
महतो मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ ऋक्षपर्वतः । 
विन्व्यशच पारियात्रश्च सप्तते कुलपर्वताः ॥ 
(विष्णुपु०, द्वि० अंश, भ्रध्याय ३) 
महन्द्री मलयः सह्यः गुक्तिमानुक्षपर्वतः । 
विस्ष्यक्च पारियात्रशच सप्तेते कुलपर्वेताः ॥ 
तेषां सहस्रशइचान्ये पर्वेतास्तु समीपगाः । 
श्रभिजाताः सर्वगुणाः विपुलाद्चित्रसानवः ॥ 
अन्दरः पर्वतश्रेष्ठो वहारो दढुंरस्तथा । 
कोलाहलः ससुरसः नाको वंद्युतस्तया ॥ ˆ 
पातन्धमो नाम गिरिस्तथा पाण्डुरपर्वेतः । 
गन्तुप्रस्थः फृष्णगिरिर्योघनो गिरिरेव च ॥ 
पुष्पगिवु ज्जयन्ती च शेलो रेवतकस्या। 
अन्ये तेभ्यः परिज्ञाताः ह्रस्वाः स्वल्पोपजीविनः ॥ 
तंविमिआ जनपदा श्रायम्लेच्छाइच नित्यः । 
(वायुषु ०, प्र ख०, झ० ४५) 
महेन्द्रो मलयः सह्यः शुक्तिमान्‌ ऋक्षपर्वतः । 
विन्व्यभश्‍च पारियात्रश्‍च सप्तात्र कुलपर्वताः ॥ 


(गरुडपु० ५५।२-१९) 


पुराणों फे फुछ भ्रन्य विषय ३१७ 


सप्तेवास्मिन्‌ सुपर्वाणो विभुताः कुलपर्वताः । 
महेच्रो मलयः सह्यः शुक्तिमानुक्षपर्वतः ॥। 
घिन्थ्यशच पारियात्रश्‍च सप्तेते कुलपर्वताः ॥ 
(ग्रह्माण्डपु०, १६।४) 
महेन्रो मलयः सह्यः शुक्तिमानृक्षपवंतः । 
चिन्ध्यश्च पारियात्रश्‍च इत्येते कुलपर्वताः ॥ 
सन्दरश्ञारदएंरफलासा मनाफवद्युतवारन्धम- 
पणण्डुर तुङ, गप्र स्थफृष्णगिरिजयन्तः वसन्ति । 
(वाराहपु०, ७४।६) 
महेन्द्रो {मलयः सह्यः शुक्तिमानृक्षपर्वंतः । 
चिन्ध्यदच पारियात्रश्च सप्तात्र कुलपर्वताः ॥। 
महुन्वपवतदचव इन््रष्वीपो ,निगद्यते । 
पारियात्रस्य, चेवार्वाक्‌ खण्डं कौमारिक स्मृतम्‌ ॥ 
सह्रमेकमेकङ्च सवंखण्डान्यमूनि च । 
नदीनां सम्भव चापि संक्षपाच्छुणु फाल्गुन ॥ 
(स्कन्दप०, माहेश्वर खं०, चौ० ख०, अ०२) 
भहेन्रो मलयः सह्याः शुक्तिमानुक्षपर्वंतः । 
विन्व्यश्च पारियात्रश्च सप्तात्र कुलपर्वताः ॥ 
तथान्ये श्तसाहत्ता भूधरा मध्यवासिनः । 
विस्तारोच्छायिणो रम्या विपुलाः शुभसानवः ॥ 
कोलाहल वैभ्राजो मन्डुरो ढुद्धेराचलः । 
वातधूमो वेद्युततच संनाकः सरसस्तथा॥ 
तुद्भत्रस्थो नागयिरिस्तथा गोवरद्धनाचलः । 
उज्जयन्तः पुष्पगिरिः खुरो रंवतकस्तथा ॥ 
ऋष्यमूकः सगोमन्तः चित्रकूटः कृतस्मर 
श्रीपर्वतः कोकणकः शतशोऽन्यऽपिं पर्वताः ॥। 
तैविभिश्रा जनपदा म्लेच्छाइचार्याइच भागशः । 
तैः पीयन्ते सरिच्छेष्ठा या सम्यक्‌ ता निशामय ॥। 
(वामनपु ०, अ०१३) 
महेन्रो मलयः सह्यः शुक्तिमानुक्षपर्वंतः । 
विन्ध्यश्च पारियात्रश्‍च सप्तात्र कुलपर्वताः ॥। 
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सप्त चास्मिन्‌ महावर्षे विश्रुताः कुलपर्वेताः 
महेन्द्रो सलयः सह्यः शुक्तिमानूक्षपर्वतः ॥ 
विन्व्यशच पारियात्रशच इत्येते कुलपचंताः । 
तेषां सह्नश्श्‍्चान्ये पर्वतास्तु समीपतः ॥ 
श्भिज्ञातास्ततइचान्ये विषुलादिचित्रसानचः। 
अन्ये तेभ्यः परिज्ञाता ह्वस्वा ्वस्वोपजीविनः ॥ 
तेविसिश्रा जानपदा श्रार्यम्लेच्छाइव सर्वतः ॥ 
(मत्स्यपु०, श्र[११४) 
उक्त उद्धरणो मे पवंतो का दो ख्पोमे उल्लेख है । एक कुलपर्वत और 
दूसरे श्रनेक समीपस्थ अ्रपेक्षाइत छोटे पर्वत । कुलपंतो मे सर्वत्र सात पर्वतो “की 


ही गणना है--- 


१. महेन्द्र, २. मलय, ३. सह्य, ४. शुक्तिमान्‌, ५ हेमपर्वत या 
[क्रक्षपवंत, ६. विन्ध्य श्रौर ७, पारियात्र । 


केवल “अग्निपुराण' मे ऋक्ष के स्थान पर 'हेमपर्वत' का नाम आाया है । 
गरुडपुर।ण में सह्य का नाम नही मिलता। वहाँ कुलपर्वत छह ही रह जाते हैं। 
इनके श्रनन्तर जिन अन्य पर्वतो के नाम है, उनमे सबसे श्रधिक संख्या श्रीमद्भागवत 
की है। वह इस प्रकार है-- 


१. मगलप्रस्थ, २. मैनाक, ३. त्रिकूट, ४. ऋषभ, ५ कटक, कोहलक, ६. देवगिरि, 
७, ऋष्यमूक, ८. श्रीशैल, ९. वेकट, १० वारिधारा, ११. द्रोण, १२. चित्रकूट, 
१३. गोवर्धन, १४. रेवतक, १५. ककुभनील, १६ गोकामुख, १७, इन्द्रकील और 
१८, कामगिरि । 
'वामनपुराण' में कुल वीस पतो का उल्लेख है-- 


१. कोलाहल, २. वैभ्राज ३. मन्दुर, ४ दुर्धर, ५. वातधूम, ६. वैद्यत ७. सरस, 


८ तु गप्रस्थ, ६ उज्जयन्त, १०. पुष्पगिरि, ११. खुर, १२. गोमन्त १३. कुतस्मर 
१४, कोकणक श्रादि। 


तु गप्रस्थ, सरस, गोवर्धन ्रादि समान रूप से अन्य पुराणों में भी मिलते है। 
किन्तु, वामनपुराण में इन परतो का विशेष रूप से उत्लेख मिलता है । श्रीपर्वत को 
श्रीशैल भी कहा है । उज्जयन्त या उज्जयन्ती एकही है। गरुवर विद्यावाचस्पति 
मधुसूदनजी भोझा ने इन्द्रविजय ग्रन्थ में पवंतो का सक्षिप्त विवरण दिया है । तदनसार, 
आज जिसको पामीर-्रदेश कहा जाता है, वही प्राचीन मेरप्रदेश था। इसी- 
लिए उसे 'प्राडमेर' भी कहते हैँ। इसके आगे सात प्रदेशो को मिलाकर जम्बद्दीप 
कहलाता था। प्राडमेर से दक्षिण की ओर जो श्रेणी है और जिसके पूर्व भाग 
के ऊपरी हिस्से में बड़े-बड़े पर्वत हे, उनको तीन श्रेणियो में वाँटा गया है | 


पुराणों के कुछ अन्य विषय ३१६ 


हिमालय 
यह भारतवर्ष के उत्तर में और पूर्व से पश्चिम मे पुवेतमूद्र से क्रौचप्रदेश 
तक आर सिन्धुप्रदेश तक फेला हुआ ह । हिमालय का वर्णन भारतीय पुराणो मे बड़े 
हो विस्तार से एवं मनोमोहक ढग से किया ग्या है । यह भारत वडी-वडी नदियों का 
उद्गम-स्थान है और ससार झा सर्वोच्च तथा मनोरम पर्वत है । इस पर्वत के प्रदेश सृष्टि 
के आदिकाल के तवा अन्य प्राचीन घटनाश्रो के लिए प्रसिद्ध है। भगवती के चरित्र 
मे 'ह्मिवन्तं चगेश्वरमू' का भनेवबार उत्ठेय भ्राता है। सस्कृत के भ्रनेक काव्य भौर 
महाकाव्य हिमालय के रोचक प्रौर नोटक वर्णनों से भरे पडे है । इसकी प्र सिद्धि- 
प्राप्त गैकडो चोटियां है, जिनका वर्णन पृथक्‌-पृथक्‌ पर्वत के रूप म भी उपलब्ध 
होता है । कैलास हिमालय की ही एक चोटी है, परन्तु उसे एक ग्रलग पर्वत के रूप मे 
भी अभिहित किया गया है। इन्दरकील पर्वत णर ग्रजू न ने तपस्या की थी, वह भी 
ग्रलकनन्दा नदी के तट पर बदरीनाथ के मार्ग मे आनेवाले श्रीनगर नामक स्थान के 
समीप आज भी देखा जासकता है। माकंडेंयपुराण मे जिस स्थान पर महिपासुर 
के वध का उल्लेख हुआ है वह केदारनाथ के मार्य में 'मैखण्डा' नाम से आज भी 
मिलता है। इस अ्रपश्रण-ताम में महिप-यण्डन या महिप-वघ की स्पष्ट ध्वनि है। 
केदारनाथ-था्रा के मार्ग से कुछ श्रलग हटकर एक काली नदी प्रवाहित है, जिसके 
तद पर महाकाली थर महासरस्वती के मन्दिर विद्यमान हे। उसके दूसरे पार 
जो पर्वत है, उसकी चोटी का नाम 'कालीशिला' है । उस शिला पर शाक्‍त सम्प्रदाय 
में प्रचलित सभी यन्त्र उत्कीणं हें। यह टात प्रसिद्ध है कि इस स्थान पर भगवती ने 
निशुम्भ का वघ किया था। कुछ वर्पो पहले मैने बदरीनाथ भ्रौर केदारनाथ की 
यात्रा की थो। पुस्तके भी मेरे साथ थी , मैने देखा कि वहाँ सभी स्थान उपलब्ध हो 
रहे है, जिनका वर्णन पुराणो मे मिलता है और वहाँ के निवासी उस स्थान से सम्बद्ध 
प्राचीन कथानकों से भी परिचित हं। इस प्रकार, यह हिमालय पर्वत भारतीय 
साहित्य का आधार हे । इससे उत्तर की तरफ 'हेमकूट' नाम का पर्वत है और उसके 
उत्तर में भ्रनेक पतो से आवृत 'निषध' नाम का पर्वत है। उपयुक्त हेमकूठ 
*इयामसमुद्र से फारस तक श्रौर “चीनसमूद्र' से लालसागर तक विस्तृत है । 


सहेन्द्र 
महेन्द्र पर्वत की पहचान वर्तमान उड़ीसा से प्रारम्भ होनेवाली पर्वतमाला 
से की जा सकती है। दक्षिण के पर्वतो को 'मलय पर्वत के नाम से प्राचीन साहित्य 
में व्यवहृत किया गया था। यही कारण है कि उन परेतो का पृथक्‌-पृथक्‌ नाम लेते 
समय व्यवहार से उनके आगे महेन्द्र मल्लये, नल्लनमलै, अन्नमलै, एलामलै ग्रादि नामों 
से किया जाता है । इस प्रकार, “महेन्प्र-पर्वत' दक्षिण मे स्थित सिद्ध होता है। 
०१, द्रष्टव्य “मार्कण्डेयपुराण : एक सांस्कृतिक अध्ययन पृ० १४३ | 


३२० पुराण-परिशौलन 


सलय 


कुलपवंतों मे मलय नामक पर्वत का भी उल्लेख है। यह भ्रभी कहा गया है 
कि भारत के दक्षिण के पर्वतो को मलय कहा जाता था, परन्तु मलय नाम का एक 
पृथक्‌ पर्वत भी था, जिसके लिए यह वात प्रसिद्धहै कि वहाँ चन्दन बहुत अधिक मात्रा 
में उपलब्ध होता था। वहाँ का पवन, चन्दन के गन्ध से सुगन्धित रहता था, जिसे 
मलयानिल कहा जाता है। आज भी दक्षिण के मैसूर आदि प्रदेशो में चन्दन अधिक 
मात्रा में पाया जाता है। 
सहँय 


यह पर्वत उत्तर से दक्षिण की ओर फैला है और इसका वही नाम राज भी 
चल रहा है। इसके निकटस्थ प्रदेश महाराष्ट्र और कन्नड है। यह पश्चिमी घाटी 
का पवत है आर गोवा से गुजरात की सीमा तक फैला है । 
शुक्तिमान्‌ 


शुक्तिमान_ पर्वत को वत्तंमान विद्वान्‌ खानदेश और “श्रजन्ता' के समीपस्थ 
मानते हैं। शुक्तिमान_ से निकली हुई नदियों में से 'ऋषिका' एक नदी है। इसकी 
वर्तमान पहचान कुछ कठिन हो गई है। महाभारत में भीम द्वारा किये गये पूर्व- 
दिग्विजय के प्रसंग मे इसका उल्लेख मिलता है । राजशेखर ने भी इस पर्वत की 
अवस्थिति पूर्व में ही मानी है । 


ज्यो 


पुराणों में इसका नाम कही-कही ऋक्षवान्‌ भी उल्लिखित है। भालू को 
ऋक्ष (रीछ) कहते है । इस पर्वेत पर भालू बहुत श्रधिक थे, इसलिए इसका नाम 


सम्भवत. ऋक्षपवंत हो गंया। वाल्मीकिरामायण में भी रीछो का पर्याप्त 
वर्णन है । 

रीछराज जाम्वचन्त ने भगवान्‌ रामचन्द्र की बड़ी सहायता की थी) हो 
सकता है, उसका निवासस्थान ऋक्षपर्वत ही रहाहो। इस कारण उसका नाम 
ऋहक्षपर्वेत हो गया हो । वत्तंमान में यह पवत, बघेलखण्ड से आरम्भ करके सुरगुजा, 
पालामऊ, राँची, सिहभूमि के पश्चिमी हिस्से, यशपुर आदि प्रदेशो तक में फैला है । 
पुराणो के वर्णन से ऐसा ज्ञात होता है कि इसकी पश्चिमी सीमा 'मेकल' नामक 


चोटी है, जहाँ नमंदा, सोन और महानदी का उद्मग-स्थान है। इन सम्पूर्ण पर्वतीय 
भाग में श्राज भी भालुओ का वाहुल्य है । 


बिन्ध्य 


विन्ध्य पर्वत हिमालय की भाँति ही प्राचीन साहित्य में प्रसिद्ध है। वर्तमानं 
मिर्जापुर जिले के समीप से यह पर्वतमाला चलती है । वाणभट्ट की 'कादम्बरी! और 


पुराणों के कुछ अन्य विषय $२१ 


'हर्षचरित, में इसका बड़ा ही सजीव वर्णन है। पुराणो में यह वर्णन आता है कि 
पहले पर्वत भी पक्षियों की भाति उड़ते थे। विन्ध्य के विषय मे भी यह कथा है 
कि अपनी ऊंचाई की घाक जमाने के लिए यह आकाश मे ऊपर की ओर उठने लगा 
श्रौर इतना ऊंचा उठा फि सूर्य का मार्ग ही अवछ्द हो गया । उसी समय 
उभी मागे से भगरत्य ऋषि (विन्ध्याचल के गुरु) उसके निकट आये । अपने गुरुदेव 
को भाता हुथा देखकर विम्ध्य ने भक्ति-भाव से उन्हें पृथ्वी पर लेटकर साष्टांग 
प्रणाम किया । अगस्त्य ऋषि ने उसे यह निर्देश दिया कि में दक्षिण की झोर जा रहा हूं, 
जबतक उधर से वापस नही लौदू, तवतक तुम उसी भांति भूमिष्ठ रहो। भ्राज- 
तक प्रगस्त्य ऋषि वापस नही लोटे शौर उनकी प्रतीक्षा मे विन्ध्याचल आजतक 
भूमिष्ठ पढ़ा हुमा है। इस कथानक का श्राशय विन्ध्याचल पर्वत की श्रेष्ठता सिद्ध 
करना ही है । भ्रगस्त्य का वर्णन भागे किया जायगा, जिससे इस कथानक पर विशेष 


ह्य से प्रकाश पडेगा। 


पारियात्र 
यह पवित्र ब्रह्मावर्त के दक्षिण ्राधुनिक भारत के पश्चिमी भाग मे अवस्थित है । 
और, इसका उल्लेख भी भारतीय साहित्य में पर्याप्त मात्रा मे उपलब्ध होता है । 
कुछ विद्वानों के मतानुसार, विन्ध्याचल का कुछ भाग तथा चत्त॑मान 'भ्ररावली-पर्वत' 
का ही प्राचीन नाम पारियात्र था, जिसका उत्तरी भाग पंजाब मे और दक्षिणी भाग 
बुन्देलखण्ड होता हुआ नर्मदा के तट तक विस्तृत था । राजस्थान की पहाड़ियाँ भी इसी 
वारियात्न की म्टंखला में आती है । इन कुलपर्वंतो के अतिरिक्त भागवत तथा अन्य पुराणो 
में कुछ प्रन्य पर्वेतो का उल्लेख है । मंगलप्रस्थ, मैनाक, त्रिकूट, ऋषभ, कूटक, कोहलक, 
देवगिरि, ऋष्यमूक, श्रीशैल, वेकट वारिधारा, ऋक्षगिरि, द्रोण, चित्रकूट, गोवर्धन, 
रैवतक, ककुभनील, गोकामुख, इन्द्रकील, कामगिरि, वैभ्राज, मन्डुर, दुर्धर (दुदु र), 
वातधूम, वैद्युत, सरस, कोलाहल, वहार, विपुल, तु गप्रस्थ, चित्रसानु, उज्जयन्त, 
पुष्पगिरि, खुर, कृत्तस्मर, कोकणक, णार आदि के नाम श्राये है । इसमे ग्रनेक नाम एक 
ही पर्वत के भी सम्भावित है । मैनाक का उल्लेख हिमालय के पुत-रूप में प्राचीन 
साहित्य में हुआ है। यह इन्द्र के वज्मप्रहार के भय ते समुद्र में जाकर छिप 
गया था, इसीलिए यह समुद्रस्थ पर्वत ही रह गया। समुद्र के भीतर भी पर्वेतों 
की स्थिति है। इसका पर्याप्त वर्णन पुराणों में है और इस बात को आझाधुनिक 
भूगोलवेत्ता भी स्वीकार करते है। त्रिकूट पर्वत वह है, जिसकी तीन चोटियाँ 
विशाल है। श्रीशैल का विवरण भी बौद्ध द्वारा शाक्तवाङ मय में प्राप्त होता है। 
महाकवि कालिदास ने मेघदूत मे भी श्रीपवंत का उल्लेख किया है। बाणभट्ट ने 
श्रपने 'हर्षचरित' में इसके सम्बन्ध मे लिखा है कि इस पर्वत के चारो शोर अग्नि- 
ज्वाल के जैसा प्रकाश फैला रहता था। गोवधंन पर्वेत तो ब्रज में प्रसिद्ध ही है। 
ददु'र को झवस्थिति पूवं और दक्षिण--दोनो दिशाश्रो में मिलती है । द्रोणपवंत दक्षिण 
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में प्रसिद्ध है । कोलाहल 'गया' के पास प्रसिद्ध ही है, जिसके ऊपर ही गया नगर की 
अवस्थिति है। चित्रकूट दण्डकारण्य के पास है। वैहार श्रौर विपुल की अवस्थिति 
'राजगीर' में मानी जाती है । रैवतक द्वारका के समीप है । इन्द्रकील श्रीर कामगिरि 


हिमालय की ही चोटियाँ है । इस तरह, पुराणोक्त पर्वेतो का भ्रति सक्षिप्त विवरण 
प्रस्तुत किया गया। 


नदियाँ 

पुराणों में पवंतो के पश्चात्‌ नदियों के भौगोलिक विवरण का प्रमुख स्थान है । 
नदियाँ ही देश की समृद्धि को बढाती हँ। नदियों की स्थिति से हमारे देश 
को जो लाभ है, उनसे तो सभी परिचित है । श्रतः, हमारा साहित्य पर्वतो को 
पिता भ्रौर नदियो को माता कहकर सम्बोधित करता है। पुराणो में वणित नदियों 
के विवरणो से यह स्पष्ट हो'जाता है कि पुराण-निर्माताओो की दृष्टि उन वर्णनो में 
कितनी यथार्थ श्रौर विस्तृत थी । न केवल नदियों के नामो की गणना-मात्र इनमे 
की गई है, अपितु उनका उद्गम-स्थान कहाँ है, वह नदी किस प्रदेश में बहती है, 
उसकी सहायिका नदियो का सगम में स्थान कहाँ है, उसका सागर में विलयन कहाँ 
होता है और उसके तटो पर कौन-कौन तीर्थ श्रोर नगर अवस्थित है इत्यादि विषयो 
के सकेत भी पुराणों में प्राप्त होते है पुराणो के नदी-विषयक ये विवरण कितने 
यथार्थ हैं, इसका उल्लेख नील नदी के उद्गम के अन्वेपण के सम्बन्ध में हमने पहले 
प्रस्तुत किया है । 


पुराणों में नदियों के वर्णन की विशेषताएँ 

धन्य देशों तथा अन्य भाषाश्रो के पर्वत भौर नदी-विवरणो को देखने के 
पश्चात्‌ भारतीय साहित्य के विवरणो की विशेषताएँ स्पष्ट प्रतीत हो जाती है । इन 
विवरणो में भोगोलिकता के साथ ही भ्राधिदेविकता भ्रौर आध्यात्मिकता भी 
सम्मिलित है, जो भारतवर्ष की भ्रनिवार्य विशेषता कही जायगी । हमारे लिए 
अन्य देशवासियों की भाँति नदी, पर्वत आदि का केवल भौतिक महत्त्व ही नही है, 
अपितु उनके प्रभाव हमारे श्राध्यात्मिक भौर आधिदैविक जगत्‌ पर भी पड़ता है । 
जिस प्रकार भौतिक प्रभावो के विवरण भूगोल की नपी-तुली भाषा मे होते है, उसी 
प्रकार आधिदेविक और आध्यात्मिक विवरणो की भाषा ग्रौर भाव के प्रभाव कुछ 
भिन्न प्रकार के होते हे । उदाहरण के लिए, हम पवंतो के पौराणिक विवरणो को छे 
सकते है। पर्वतो के भौगोलिक विवरण सक्षेप मे दिये जा चुके ह्‌, परन्तु प्राणो में 
पर्वेतो के आधिदैविक और आध्यात्मिक प्रभावो का भी विस्तृत विवरण अनेक उपाख्यानो 
के रूप में प्राप्त होता है। हिमालय 'देवतात्मा' है। उसका रहन-सहन नग्राधि- 
राज का जैसा है। उसने मनृष्यो की तरह विवाह भी किया था और उसकी पत्नी का 
नाम 'मेना' था। उसके “ 


मेनाक' नामक पुत्र और 'पार्वती' नामक पुत्री भी थी । 
भगवान्‌ शकर-जसा जामाता भी उसे प्राप्त था आदि । 


पुराणों के कुछ श्रन्य विषय ३२३ 


गंगा, यमुना, सरस्वती, नर्मदा, सरयू, कावेरी भ्रादि नदियों के इसी प्रकार के 
प्रभावों का वर्णन पुराणों तथा काव्यों आदि में प्राप्त होते हैं। पुराणों के भ्रतुसार, 
ये नदियाँ सकल चराचर विश्व की माता हे--विश्वस्य मातर: सर्वाः। नदियों के 
सम्बन्ध में पुराणों का कोई भी विवरण कल्पित नही हे, भ्रपितु यथार्थता भौर वैज्ञानिकता 
से परिपुष्ठ है । गंगा के एतद्विषयक महत्त्व पर हमने श्रत्यत्न प्रकाश डाला है। यहाँ 
हमें नदियों के भौगोलिक विवरणों को ही उपस्थित करना है, जो पुराणों में प्राप्त है । 
इन विवरणों मे भी नदियों के नामों का परिगणन किया गया है। परन्तु, भ्रनेक 
प्रसगों में इनके विषय में विशेष आख्यानिक भौर भौगोलिक विवरण भी मिलते है। 
कई नदियों का विवरण वैदिक मन्त्रों मे भी भ्राता है। वेदमन्त्रो के साथ पुराणों के 
विवरणों का पूर्ण साम्य है। किन्तु, 'पद्मपुराण' और 'विष्णूप्राण' में कुछ अधिक 
नदियों का उल्लेख है ।' श्रीमद्भागवतपुराण (पंचम स्कन्ध, ग्रध्याय १९) में 
निम्नलिखित नदियों के विवरण इस प्रकार ह-- 
चन्द्रवसा, ताअपर्णी, अवटोदा, कुतमाला, वंहायसी, कावेरी, वेणी, पयस्विनी, 
इर्करावती, तुंगभद्रा, कृष्णा, वेण्या, भीमरथी, गोदावरी, निविन्ध्या, पयोष्णी, 
तापी, रेवा, सुरसा, नमंदा, त्रमण्वती, सिन्धुरन्ध, शोण, वेदस्मृति, ऋषिकुल्या, त्रिसामा, 
कोशिकी, मन्दाकिनी, यमुना, सरस्वती, दृषद्वती, गोमती, सरयू, रोधस्वती, 
सप्तवती, सुषोमा, शातदु, चन्द्रभागा, मरुद्वृधा, वि स्ता, श्रसिक्नी, विइवा । 
पुनः 'पद्मपुराण' कीन:देयाँ इस प्रकार है, जिनका आधार बहुत कुछ 'महा- 
भारत? मे वणित नदियाँ ज्ञात होती ह: 
नदीं पिबन्ति विपुला "र्ड गां सिन्धु' सरस्वतीम्‌ । 
गोदावरीं नमंद च बहुदां च महानदीम्‌ ॥ 
शतद्रू चन्द्रभागां च यमुनां च महानदीम्‌ । 
दृषद्वती विपाशां च विपाशां स्वच्छवालुकाम्‌ ॥ 


१. शतद्र.चन्द्रमागा्ा हिमवत्पादनिर्गता । 
चेदस्मृतिस्ुलाथाश्च परियात्रो्वा सुने॥ 
नमदा सुरसाचारच मधो निन्ध्याद्विनिर्गताः ! 
तापी पयोष्णी नियिन्ध्या प्रमुखा ऋक्षसम्भवाः ॥ 
गोदावरी भीमरथी ङृष्णवेण्यादिकास्तथा | 
सक्चपादोदसवा नचः स्मृताः पापसयापहाः ॥ 
कुतमाला तान्नपणीँ प्रमुखा मलयोद्भवाः । 
त्रिसामा चर्षिंकुल्याधा महेन्द्रप्रभवाः स्मृताः।। 
भ्रषिकुल्या कुमाराद्याः शुक्तिमत्‌ पादसंम्मवाः | 
आसां नय उपानः सन्त्यन्यारच संहत्षशः ॥ 

=~वि० पु०, द्विश अं०, अ० ३ | 
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नदी' वेत्रवती' चेव कृष्णा वेणीं च निम्नगाम्‌ । 
इरावती वितस्तां च पयोष्णी देविकामपि ॥ 
चेदस्मृति वेदशिरा त्रिदिवाँ सिन्धुलाकृतिम्‌ । 
करीषिणी चित्रवहां तिसेनां चेच निम्नगाम्‌ ॥। 
गोमती घूतपापां च चन्दनां च सहानदीम्‌ । 
कौशिकीं तरिदिवं हृद्यां नाचितां रोहतालणीम्‌ ॥ 
रहस्यां शतकुम्भां च सरय्‌' च हिजोत्तसाः । 
चर्मण्वती" वेत्रवती' हस्तिसोमां दिशं तथा ॥ 
शरावती पयोष्णी च भीमां भोमरथीमपि । 
नीवारां महितां चापि सुप्रयोगां तथा नदीम्‌ ।। 
पवित्रां छृष्णलां सिन्धुः घाजिनी पुरुमालिनीम्‌ । 
पूर्वाभिरामां वीरं च भीमां मालवती तथा ॥। 
पलाशिमी पापहरां महन््रापाटलावतीम्‌ । 
करीविणीमसिक्नीं च कुशवीरां महानदीम्‌ ॥ 
मरत्वा प्रवरां मेतां होर घृतवतीं तथा । 
अनाकतीमनुष्णी च सेव्यां कापीं च सत्तम" ॥। 
सदावीर'मधुष्ण्यां च कुशचीरां महानदीम्‌ । 
रथचित्रां ज्योतिर यां विश्वामित्रां कपिङ्जलाम्‌ ॥ 
उपेन्द्रां बहुलां › चेव कुवीरामम्वुवाहिनीम्‌ । 
चनन्दीपिञ्जलं वेणां तुझ गदेयां महानदीम्‌ ॥ 
विदिशां कृष्णवेगां च ताञ्रां च कपिलामपि । 
घेनु सकामां देदस्वां हवि-स्नावां महाप थाम्‌ ॥ 
विधां च पिच्छलां चेव भारदाजीं च निम्नगाम्‌ । 
कोणको निम्नगां शोणां बहुदामथ चन्भाम्‌ ॥ 
ुर्गमन्त.श्िलां चेव ब्रहममंध्यां दृषद्वतीम्‌ । 
परोक्षामथ रोहीं च तथा जम्बूनदीमपि ॥ 
सुनासां तपसां दासों सामान्या वरुणामसीम्‌ । 
नीलां धृतिकरीं चेव पर्णाशां च भहानदीम्‌ ॥। 
मानवीं वृषर्भा भावं ब्रहममध्यां दृषद्वतीम्‌ । 
एताञ्चान्याइच वहवो महानद्यो द्विजबंसा ॥ 
सदा निरामयां कृष्णां मन्दगां मन्दयामिनीम्‌ । 
ब्राह्मणी च महागौरी दुर्गामपि च सत्तमा' ॥ 


पुराणों के कुछ न्य विषय ३२५ 


चित्रोत्पलां चित्ररथां मज्जुलां रोहिणीन्तथा । 
भन्दाकिनीं वंतरणीं कोकां चापि महानदीम्‌ ।। 


शुक्तिमतीमनझूगां च तथेव वृषसात्वयास्‌ । 
लोहित्यां करतोयां च तथच वृषकात्वयास्‌ ॥ 
कुमारीमुषिकुल्यां च मारिषां च सरस्वतीम्‌ । 
सन्दाकिनीं सुपुण्यां च सवंगड्यां च सत्तमाः ।। 
निऽवस्य मातर: सर्वाः सर्वाशचेव महाफलाः । 
तथा नथ्चः स्वप्रकाशः शतशोऽय सहत्रश्ञः ॥ 
इत्येता सरितो विप्रा समार्याता यथास्मृति । 
(पद्मपु०, आदि खं०, अ० ६) 
पुराणों मे विवृत नदियों के उद्धरणो मे 'वायृपुराण' की सूची अधिक बडी 
और महत्वपूर्ण है। यहाँ उसी के भ्रनुसार कुछ नदियों का सक्षिप्त विवरण 
प्रस्तुत किया जा रहा है। 4 
गंगा 
गंगा नदी भारत की सबसे अधिक महत्त्वपुर्ण नदी है। इसका महत्त्व 
भौगोलिक, आध्यात्मिक भ्रौर भ्रधिदेविक दृष्टि से अ्रत्यन्त' महत्त्वपूर्ण है। अपने 
झाध्यात्मिक महत्त्व के श्राघार पर यह 'मकरवाहिनी” रूप से उपास्या होती है तथा 
ग्रधिदेव में इसे. आकाशगंगा के रूप में प्रतिष्ठित समझा जाता है। अधिभूत मे 
तो इसकी भ्रनेक सज्ञाएँ है, जो इसके भ्रन्यातिशायी महत्त्व का ख्यापन करती हे। 
गगा के इस महत्त्व के कारण अन्य नदियों को महत्त्वपूर्ण बतलाने के लिए उन्हे भी 
कई बार गंगा कह दिया गया है । एक और भी बात गगा के विषय मे ध्यान 
रखने योग्य है कि हरिद्वार-प्रदेश मे आने के पूवं गगा मे हिमालय से बहुनेवाली अनेक 
नदियों का सगम होता है। इस तरह की दो नदियो का संगम जहाँ-जहाँ होता है, 
उन सबकी वहाँ भ्रलग-अ्चलग 'प्रयाग' संज्ञा है। श्रीबदरीनाथ-यात्ता के मागं मे यद्यपि 
'पृचप्रयाग' का नाम भ्राता है, तथापि ्राजकल तो षट्प्रयाग, (देवप्रयाग, रुद्रप्रयाग, 
कर्णप्रयाग, नन्दभ्रयाय, गरुडप्रयाग और पातालप्रयाग) की यात्रा होती है । इन प्रयागो 
पर मिलनेवाली नदियों मे भ्रकलनन्दा नदी प्रधान है। उसी में अन्य पाँच गंगाएँ 
मिलती है। उन पाँचो गंगा नदियों के पृथक्‌ नाम हु--भागीरथी, मन्दाकिनी, 
कर्णगंगा, नन्दगगा और गरुडगगा । इसके अतिरिक्त एक 'विष्णुप्रयाग' भी है, जहाँ 
“विष्णुगंगा' का अलकनन्दा से सगम होता है। एक 'केशवप्रयाग' भी है, जो तीर्थराज 
माना जाता है। अन्यत्र दो ही नदियो का सगम होता है; परन्तु यहाँ गगा मरौर 
यमुना की जलधाराशों मे भूमि के स्तरों मे बहनेवाली 'सरस्वती' की धारा भी ग्रार्कर 
मिल जाती है। दो प्रवाहुशीला नदियो के सगमस्थल मे भ्रत्पधिक पवित्रता श्रौर शान्ति 
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रहने के कारण यह भूमि यज्ञ करने के लिए वहुत उपयुक्त समझी गई थी, इसीलिए 
उनकी संज्ञा प्रयाग हो गई। यज्ञन्यागदि के लिए प्रकृष्ट स्थान को 'प्रयाग” कहा 
जाता है । 


गुरुवर विद्यावाचस्पतिजी ने अपने जगद्गुरुवंभव नामक संस्क्षत-प्रन्थ में यह 
दिखाया है कि श्राकाश से गगा का अवतरण पामीर पर्वेत-प्रटेश में हुआ था, जिसकी 
प्राचीन सञ्ञा 'प्राउ मेरु' थी । 'वाराहपुराण' के श्राधार पर उन्होने दिखाया है कि 
पामीरःप्रदेश से चार गंगा की धाराएँ निकलती है । ये चारो धाराएँ चार दिशाग्रो 
की ओर प्रवाहित हो जाती है । पूर्वेवाहिनी नदी का नाम 'सीता' है। उत्तरवाहिनी 
वद्र! नदी है । पश्चिम की श्रोर 'यक्ष' नदी प्रवाहित होती है तथा दक्षिण की ओर 
श्रलकनन्दा नदी प्रवाहित होती है। उक्त चारो नदियो की 'गंगा' सज्ञा सामान्य है । 
पूर्ववाहिनी सीता नदी के तीन स्रोत हो जाते है, जो पूर्व समुद्र मे पृथक्‌-पृथक्‌ गिरते है । 
उत्तरवाहिनी मद्रा' का ही नाम 'मद्रसोमा' है, जो उत्तर समुद्र में मिलती है। 
'यक्षु' को ही पुराणो मे 'चक्षु' कहा गया है । इसी को जम्बूनदी भी कहा गया है। 
यह्‌ 'कँस्पियन' समृद्र में गिरती है। 'ग्रलकनन्दा' भारतवपं में वहती हुई दक्षिण 
समुद्र में मिलती है। प्राय सभी पुराणो, महाभारत तथा वाल्मीकीय रामायण में 
गगा की अमित महिमा गाई गई है और प्राचीन भारत के श्रनेक आख्यानो का 
आधार गगा है । 


सिन्धु 


यह नदी वेदमन्वो में भी बहुत विख्यात है। ऋग्वेद के एक मन्त्र में यह 
विवरण आता है कि नदियाँ सातनसात की तीन श्रेणियाँ बनाकर वहती हे । 'शरार्यावत्त' 
मे ये नदियाँ सिन्धु नदी के पूर्व में सात, पश्चिम में सात और उत्तर में सात, इस प्रकार 
बहती थी। इन सभी नदियों के बल से भी ग्रतिशय वेग रखनेवाला 'सिन्धु' नाम का 


“महानद' है। त्रि सप्त सस्ता नद्य (१०।६४।८) आदि अन्य वाक्यो मे भी इन इक्कीस 
नदियो का उल्लेख मिलता है । 


कक के 'नदीसूकत' में सिन्धु? नदी का प्रभावपूर्ण वर्णन है । दूसरी ऋचा का 

अर्थ है--“हे सिन्धो, तुम्हारे जाने के लिए वरुण देव ने श्रत्यन्त विस्तृत मार्ग बनाया है; 

भ्रन्नोत्पादन को लक्ष्य करके वह रहे हो। भमि के ऊपर के मार्ग से 
य मार्ग से) जाते हो । इतने ऊंचे मार्ग से जाते तुमको सभी प्राणी 

रूप से देखते है ।”१ En दे 

“वरुण जल के देवता है । 


सिन्धु का उद्भव पवतो से ही हुआ है । शतद्रु 
श्रौर सिन्धु के तठ पर तथा उससे दक्षिण मे वर्फलि प्रदेश के अभाव से और ताप 
१ “प्रतेरददरणो याहदे पथ' सिन्यो यदाजामम्य द्रवस्त्रम्‌। भम्या अधि 
सानुना यदषाममं जयतामिग्ञ्यस्ति ।” (१०।७५।५) ४०७७ 
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के भ्रधिक होने से धान्य की उत्पत्ति प्रचुर मात्रा मे होती थी ।” इस सूकत की तीसरी 
ऋचा मे सिन्धु नदी के शब्दायमान होने का वर्णन है । 

“सिन्धु की भूमि से ऊपर विद्यमान शब्द श्राकाश मे जाता है। यह सिन्धु 
अपने अपार वेग को वेगवती तरंगों से ऊपर उठाता है । अन्तरिक्ष-स्थित बादलों से 
जैसे वृष्टियाँ गिरती है, वैसे ही इससे शब्द प्रादुभूत होते है। सिन्धु इन शब्दों को 
बड़े जोरों से उत्पन्न करता हैं ।”१ 

नदियाँ जहाँ पर्वेत-प्रदेश से नीचे की ओर बहती है, वहाँ उनका शब्द बड़ा 
दुद्धंष होता है। इसका भ्रनुभव अधिक दूर नही, हरिद्वार या ऋषीकेश में ही हो 
जाता है । नदियो के निनाद का वर्णन करना बाद में कवियो का सम्प्रदाय हो गया था । 
कवि-मण्डल में जहाँ विभिन्न पशु-पक्षी, आभूषण आदि के शब्दो के पृथक्‌-पृथक्‌ नाम 
दिये गये है, वहाँ नदियों के शब्द को भी 'कलकल' सज्ञा दी गई है। ऋग्वेद का अवलोकन 
करन से स्पष्ट हो जाता है कि वर्णन की यह पद्धति वैदिक छन्दो मे भी विद्यमान है । 


चौथी ऋचा मे सिन्धु नदी का इक्कीस नदियो के पुत्र और राजा के रूप मे चित्रण 
किया गया है। उसका अर्थ है--“हे सिन्धो । जिस प्रकार माताए पुत्र को दूध पिलाती है, 
उसी प्रकार ये नदियाँ दूध पिलाने के लिए तुम्हारे पास श्राती है । जिस प्रकार दुध 
पिलाती हुई गौएँ शब्द करती है, उसी प्रकार थे नदियाँ भी तुमको जल से पूर्ण करती हुई 
शब्द करती है । साथ ही, युद्ध में प्रवृत्त होनेवाले राजा के समान सेना की तरह तुम इन 
नदियों का निवेश करते हो । क्योकि, तुम ही इन नदियो के अग्रगामी और सबसे भ्रधिक 
प्रभावशाली हो ।?* इस सूक्त की पाँचवी ऋचा है-- 


इमं मे गडगे यमुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोमं सचता परुष्ण्या। 
झसिक्न्या मरुदृधे वितस्तयार्जीकीये ऋणोह्या सुषोमया ।। 
(ऋह०, १०।७५।५) 
इस मन्त्र मे गगा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्रि, मरुदृधा, ग्रार्जीकीया और सुषोमा-- 
इन सात नदियो का उल्लेख है। इस मन्त्र की परुष्णी ऐरावती है तथा असिक्नी 
चन्द्रभागा ग्रोर वितस्ता झेलम है । इन तीनों को मिलाकर मालवदेश मे दक्षिणाभि- 
मुख बहुनेवाली 'मरुदुधा' बनती है। ये नदियाँ जिस प्रदेश मे बहती हे, वह 
“सप्तसिन्धु' कहलाता है। सप्तसिन्धु का सिन्धु शब्द सिन्धु नदीका वाचक नहीं, 
अपितु न॑दी-सामान्य का वाचक है। 
णद. 7 दिविखनो यतते भूम्योपर्यनन्तं शुष्मसुदियर्ति मालुना अभ्रादिव दिवप्रस्तनयन्ति वृष्टयः 
सिन्धुयँदेति वृषभो न रोर्वत_ ।” (१०।७५।२) 
२. “अमित्वा सिन्षो शिशुभिन्न मातरो 
वाश्रा अर्षन्ति पयसेव धेनवः । 
राजेव युध्वा नयसि त्वमित्‌ सिचौ 
यदा सामर्य प्रवतामिनक्षसि 1” ( १०।७५।४) 


जिस प्रकार इस ऋचा की सात नदियाँ सिन्धु के इस पार 'सप्तसिन्धु-प्रदेश 
बनाती है, उसी प्रकार सिन्धु के उत्तर पार में स्थित सात नदियों से उस पार का 
“सप्तसिन्धु-प्रदेश' बनाता है । उन सात नदियों का नामोल्लेख इस सूक्त की छठी 
ऋचा में इस प्रकार है- 
त्रिष्टामया प्रथमं यातवे सज्‌ः 
सुसतत्व रसया श्वेत्या त्या। 
त्वं सिन्धो कुभया गोमतीं क्रमु 
मेहन्त्वा सरथं याभिरीयसे ॥ (१०।७५।६) 
इस मन्त्र मे १. श्विष्टामा, २ सुसत्तू ३ रसा, ४. श्वेती, ५ कुभा, 
६ गोमती और ७ क्रमु इन सात नदियों का नामोल्लेख है । ये नदियाँ उसी पूर्वोक्त 
सिन्धु नदी के पश्चिम में श्रौर पूर्व-दक्षिण में वहती हुई गज दूसरे नामों से व्यवहार 
मे आती है । 'चित्रल' देश के नीचे बहनेवाली 'पचकोर-प्रदेश' में स्थित तीन श्रवयवों- 
वाली (तीन धाराओं मे बहनेवाली) नदी ही मन्त्र मे '्रिष्टामा' हो सकती है। '“सुसत्तु 
“सुवास्तु' का ही नाम प्रतीत होता है, जिसे आजकल 'स्वात' कहा जाता है । 'रसा' का ' 
उल्लेख हम पहले कर ही चुके है। यह दूसरी 'रसा' है,जो सिन्धु नदी से सम्वद्ध है । 
“वेती' वर्तमान 'डेरा इस्माइल खाँ“प्रदेश के तल में बहनेवाली 'अज्‌नी' हो सकती है । 
कुभा, काबुल नदी का नाम है । क्रमु 'वणुप्रदेश' मे बहनेवाली 'कुरम' है । 
गोमती को आजकल 'गोमल' कहा जाता है । ये सातो नदियाँ साक्षात्‌ या परम्परा से 
सिन्धु नदी से सम्वद्ध अवश्य है । इनकी वर्तमान स्थिति का जो हमने सकेत किया है, 
उसे उसी रूप में “श्रीसत्पन्रतसामश्रमी' ने अपने एतरेयालोचन भे माना है। 
इस नदीसुक्त की सप्तम और भ्रण्टम ऋचाओ में भी सात नदियों का 
उल्लेख है । ये सात नदियाँ हे--१ ऋजीती, २. एनी, ३ ऊर्णावती, ४ हिरण्मयी, 
५. वाजिनीवती, ६ सीलमावती और ७. चित्रा ।१ इनमें ऊर्णावती” सम्भव है, कैलास 
के निम्नभाग मे स्थित 'ऊर्णाप्रदेश' मे वहती हो। हिरण्मयी, वाजिनीवती और 
सीलमावती बिलकुल उत्तर दिशा मे वहनेवाली नदियाँ होती है। “चिल्ला” भी चित्रल- 
प्रदेश से आकर 'कुभा' (कावुल नदी) मे मिल जाती है। जीती” उसी के समीप 
बहनेवाली प्रतीत होती है। 
१, “ऋजीत्येनी रुशती महित्वा 
परिजियासि भरते रजासि 
अदब्धा सिन्धुरपसामपस्त-- 
मारवा न चित्रा वपुषीव दर्शाता । 
स्वश्वा सिन्धु सुरथा सुवासा, 
हिरण्मयी सुकृता वाजिनीवती 


त्युताभिवस्ते शुभगा मधु ब्धम्‌ 1” (१०७४७) 


1६, 


पुंराणो के कुछ झन्य विषय ३२३ 


इन क्रचाझो मे सिन्धु का बडा आकर्षक वर्णन है। नवम ऋचा मे भी उसी 
कः चित्रण है । पूर्व और उत्तर सप्तनद प्रदेश को विभांजित करंनेवाला, हिमालय 
के मध्य से उद्भूत होनेवालां, पश्चिमवाही, प्राचीन श्रार्यावत्त को दो भागो मे विभक्त 
करनेवाला, अतिप्रबल सीमादण्ड के समान यह सिन्धु नाम का महानद राजं भी 
विद्यमान है । श्रइमन्वती ' रौयते संरमध्वम्‌ ('१०।५३।८) । इस मन्त्र मे 'श्रश्मन्वती' 
नदी का उल्लेख है । यह 'धघंरा? खने पश्चिम, शतद्रु से बहुत पूर्व 'विनशन- 
प्रदेश में है। 

ऋग्वेद (१।१०४।१,२,३) मे वणित 'शिफा' नाम की नदी तो निषधदेश में 
सम्भव है ।* आाठवे मण्डल (६६1१३।१९४,१४) मे '्रंशुमती” नदी का उल्लेख है । 
'सीता' नाम की पर्वतीय नदी का भी कहीं-कर्ही उल्लेख है । इस वर्णन सै सिन्धु 
को श्रार्यावत्तके मध्य भाग मे और मेरुदण्ड मानने पर प्राचीन भारत का अत्यन्त 
विस्तार भी ज्ञात होता है। आाज यह अन्वेषण का महत्त्वपूर्ण विषय बन गया है। '” 


सरस्वती रि 


सरस्वती नदी भी वैदिक वाड मय मे सुप्रसिद्ध है। द्रो सरस्वतियों के नाम 
पुराणों मे मिलते है--“प्राची सरस्वती' और प्रतीची सरस्वती? । भ्रनेक वैदिक ऋचाश्रों 
मे भी सरस्वती का वर्णन मिलता है। कही-कही सरस्वती का नाम नदियों के 
विशेषण के रूप में भी भ्राता है, जिस तरह हमने गंगा के विषय में कहा है । सरस्वती 
का भी आध्यात्मिक, भ्राधिदेविक गौर आधिभौतिक महत्त्व है। वर्तमान समय में यह 
बात प्रसिद्ध है कि कुरुक्षेत्र मे सरस्वती की धारा दिखाई देती है। उस क्षेत्र के बाद 
सरस्वती जब गे बढ़ती हे, तब वह भूमि के निचले स्तरों में बहती है श्रौर फिर 
प्रयाग में गंगा, यमुना के संगम मे प्रकट होकर उन्ही के जल मे विलीन हो जाती है। 
यह प्राची सरस्वती की धारा की बात है। स्कन्दपुराण के प्रभास खण्ड के ३४वें 
अध्याय में प्राची सरस्वती का विवरण प्राप्त होता है । 

प्रतीची सरस्वती» का विशद वर्णन 'स्कन्दपुराण' के प्रभासखण्ड के तीन 
भ्रध्यायो (३१,३२ श्रौर ३३) में मिलताहै। विशेष रूप से ३३वे अध्याय मे प्रतीची 


१. “'अवरमना सरते केतवेदा, अवत्मना भरते फेनमुदवहना क्षीरेण स्नाटः कुयवस्य योषे हते 
ते स्याता प्रवणे शिफायाः । ? 
२. “द्रप्समवश्यं विशुषे चरन्तसुपहरे नद्यो अंशुमत्याः । अथ द्रप्सो अशुमत्या उपस्थे । 
अवद्रप्सो अंशुमतीमतिष्ठत ।” 
१ “ततः सरस्वतीम्म्राह देवदेवो जनार्दनः । 
त्वमेव नज कश्याणि प्रवीच्यां लवणोदधी ॥”? 
स्कन्दपुराण) प्रभा० खरड, अध्या० ३१, श्लो० & | 


३३० पुराण-परिशीलन 


सरस्वती के प्रवाह-मार्ग, उसके तटों के तीर्थो तथा उसके लुप्त" एवं प्रकट होने के 
स्थानों का विवरण भौगोलिक श्रनुसन्धान का आएचरयमय विषय है। वहाँ प्रतीची 
सरस्वती को 'पञ्चस्रोतसा' कहा गया है । इन पाँचो खोतों के नाम हरिणी, वस्त्रिणी, 
च्यंकूः, कपिला और सरस्वती है।* इससे स्पष्ट है कि इन पाँच स्रोतों से प्रतीची 
सरस्वती का निर्माण हुआ है और यह प्रतीची दिशा के लवणीदधि में सगम करती है । 
यह जहाँ वडवानल से युक्त होकर सागर-संगम करती है, उससे पश्चिम-उत्तर कोण 
में 'सोमेश' नामक तीर्थं है।3 सरस्वती के उद्गम-स्थान का श्रत्यन्त मनोरम वर्णन 
'महाभारत' मे मिलता है 1४ 


यमुना 


यह भारत की सुप्रसिद्ध नदी है। यमृनोत्रो इसका उद्गम-स्थान है। 
यमूनोत्री हिमालय-श्रु खला के 'कलिन्द' नामक पर्वत-प्रदेश मे स्थित है। कलिन्द 
की ऊेचाई २०,७३१ फुट है । यमूना प्रयाग में गया से मिलती है और कलिन्द- 
पर्वेत से उत्पन्न होने के कारण इसका एक नाम कालिन्दी भी हैं) आधुनिक समय 
में अम्बाला, कर्नाल, मुजफ्फरनगर, सहारनपुर, दिल्ली, आगरा, मथुरा आदि प्रसिद्ध 
नगर इसी के तठ पर बसे हुए है। यमुना सूर्य की पुत्री मानी गई है । इसका तात्पर्ये है 
कि इसके जल में सूर्य की रदिमियो के सारै मुण प्राप्त है । यमुना के जल तथा उसमें 
स्नान का महत्त्व “पदूमपुराण' के स्वर्गण्ड के २९वें अध्याय मे बड़े ही विशद ढंग से 
वणित है । उसके कुछ उद्धरण इस प्रकार है-- 

यमुनायां विशेषेण स्नानदानेन सत्तम । 

श्रायुरारोगयसम्पत्त रूपयोवनतागुणे 111 

पातकं नश्यते तत्र स्नानात्युण्यं विनर्द्धते । 

यथान्धो युखमायास्ति रत्नानि विविधानि च 11१०1 

तत्र मज्जनमाजेण यथा प्रीणाति केशवः । 

न समं विद्यते किञ्न्ित्‌ तेजः सौरेण तेजसा ।।१७।। 

नाइके सर्वपापानां यदि स्तास्यन्ति वारिणि । 

पावका इच दीप्यन्ते यामुनायां नरोत्तमाः 11३७॥ 


की 
] 


पातालतलशंस्था त्व॑ नय वहि महोदधी 1-- वत्रीव, इलो० २२ | 
हरिणी वज़िनी न्य” कपिला च सरस्वती | 

पानावगाइनान्न्‌ शां धन्वक्षोता सरस्वती 1 --तत्रेव, श्लो० ५१ | 
३. सोभेश्ाइक्षिणार्तेस्या उ सागरस्य समीपतः 1 

संस्थिता तु दे बडबानलवारिणी 11 


--तत्रेव, अध्या० ३२, श्लोक ३२ 1 
४, मदाभारत, वनपर्व, अध्या० ८४ 1 


पुराणों के कुछ अन्य विषय ३३१ 


फिर, यमुना का विवरण ऋग्वेद (१०।७१), अथववेद (४।६।१०) और 
शतपथब्राह्मण (१।३।५,११) के श्रतिरिक्त अन्य पुराणों में भी उपलब्ध है। किन्तु, 
जैसा मनोहारी वर्णन और आख्यान श्रीमद्भागवतपुराण मे इसका मिलता है, 
वह अन्यत्र दुर्लभ है। जयदेव ने भी अपने गीतगोविन्द नामक गीति-काव्य मे 
यमुना के तटों तथा उसपर स्थित केलि-कुजो का बड़ा ही सरस वर्णन किया है। 

अन्य नदियाँ 

इसके अतिरिक्त, पुराणो की अन्य नदियों के नाम नीचे दिये जाते है । इनमे 

से कुछ नदियाँ तो प्रसिद्ध हे भर अन्य नदियों की पहचान मे भ्रनेक प्रकार के सन्देह 


दिखाई देते हे । 

( वायुपुराण की नदियाँ ) 
थ, सरयू २४ शोण 
२. इरावती २५. नमदा 
३. देविका २६. मन्दाकिती 
४, कुहू २७, दशार्णा 
५ गोमती २८. चित्रकूटा 
६, धूतपापा २९. तमसा 
७. बाहुदा ३०. पिप्पला 
८. दुषदूवती ३१, श्रोणी 
६. कौशिकी ३२. करतोया 
१०, गण्डकी ३३. पिशाचिका 
११, इक्षुलोहित ३४. नीलोत्पला 
१२' वेदस्मृति ३५. विपाशा 
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इस तरह, पुराणो मे वणित नदियों का जो विवरण यहाँ दिया गया है, वह 
दिग्दन्रंन-माल है । स्कन्दपुराण ने तो 'रेवा' नदी के नाम पर अपने एक भाग का 
नाम ही 'रेवाखण्ड' रख दिया । उसमें” 'नमंदा नदी के प्रवाह उद्गम-मार्ग तथा उसके 
स्थान का जैसा भ्राधिदैविक, आध्यात्मिक श्रौर भ्राधिभौतिक वर्णन प्राप्त है, बह 
ग्राइचर्यकर है। पुराणों की नदियों पर हिन्दी-साहित्य में शोध तथा अन्वेषण का 
बहुत बडा क्षेत्र जाली पड़ा है, जिसकी पूर्तिं मनीषी विद्वानो को करनी चाहिए । 


जनपद्‌ 
पुराणो मे जनपदो का भी पर्याप्त उल्लेख है । जिस भूमि-भाग पर मनुष्यो के 
भ्रावास हो, उन्हें जनपद कहा जाता था और जो भूमि-भाग मनुष्यो से शून्य होता था, 
वह रण्य कहलाता था। पुराण इस विषय का निर्देश करते है कि प्राचीन भारत 
मे कहाँ-कहाँ मनुष्यों के श्रावास बन गये थे । विकासवाद के श्रनुसार जनपदो का 


३३६ पुराण-परिश्षौलसे ' 


* विकास बहुत वाद मे हुआ । वाहरी सभ्यता क्रमण: विकसित होती गई, उनमे पहले 
पर्वत की कन्दराओो मे रहना, फिर अरण्यो मे रहना, पशुओं के समान ही जीवन- 
यापन करना, यही मनुष्यो का कार्य था । मनुष्यों में सुसभ्य कहलाने योग्य लक्षण 
प्रारम्भ में नही थे । हम इस वात का श्रन्यत्र विस्तार से विवेचन कर चुके है कि 
भारतीय विचारधारा का ह्वासवाद ही वर्तमान विचारधारा का 'विकासवाद' कहा 
जाता है, किन्तु इन दोनो मे परिणाम की दृष्टि से कोई विशेष अन्तर नही है। 


इतना अवश्य है कि ह्वासवाद का झुकाव स्वाभाविक रूप से आध्यात्मिकता 
की शोर है तथा विकासवाद का झुकाव भौतिकता की ओर । इसीलिए ह्वासवादी 
प्रवनति की चरम सीमा इस कलियुग मे देखते है भौर सत्ययुग की प्रतीक्षां करने है । 
परन्तु, विकासवाद में इस राशा को कोई स्थान नही मिलता । अस्तु; 


प्राचीन भारत की विकसित सभ्यता के जीते-जागते निदर्शन पौराणिक 
जनपदो मे मिलते है, जिनमें समृद्धि और सुख का पूर्ण उल्लास भरा हुआ था । ऐसे 
जनपदो की सूची पुराणो मे दी गई है, जो अत्यन्त विस्तृत है । ये जनपद पृथक्‌- 
पृथक्‌ राज्यो या शासन-सस्थाशओ के रूप में विद्यमान थे, जो राजनीतिक दृष्टि से सव 
स्वतन्त्र थे! अभी सन्‌ १६४७ ई० के पश्चात्‌ हमने देखा कि सात सौ से भ्रधिक 
राज्यो का भारत-गणराज्य में विलीनीकरण हुआ। इससे पूर्व भारत पृथक्‌-पृथक्‌ 
राज्यो मे बँटा हुश्रा था । वत्तंमान विलयन कोई नई घटना नही है। प्राचीन समय 
में भी अनेक वार इस प्रकार राज्यो का एक ही शासनसूत के भ्रन्तगंत आ जात्रा 
देखा गया है । प्राचीन भारत में शासनचक् प्राय. क्षत्रिय जाति के राजाओं के हाथ 
में होता था। वें णक्तिसंग्रह करते हुए अपनी राज्य-सीमा बढ़ाने के लिए दूसरे राजा 
पर भ्राक्रमण करते रहते थे। युद्ध में जो भ्रत्यधिक शक्तिशाली प्रमाणित होता, 
वह अन्य राजाओं को अपने अधीन करके श्रपना करद वना लेता था। इस प्रकार, 
एक ही राजा के शासन के ग्रन्तर्गंत समस्त राज्यौ एव जनपदो का श्रा जाना भारतीयः 
प्राचीन इतिहास के लिए मुपरिचित वात है । ऐसे राज्यो कें राजा को चक्रवर्ती सम्रांट्‌ 
कहा जाता था । उन्हें राजसूय-यज्ञ करने का श्रधिकार मिलता था और उनके आदेश, 
उनके सिक्के इत्यादि का सर्वत्र प्रचलन होता था । 

। अब हम सक्षेप में पुराणो में उपवणित जनपदो पर एक दृष्टिपात करेगे ॥ 
'वायुपुराण' में देशो का विभाजन करते हुए इस प्रकार जनपदो का उल्लेख हुभ्रा है-- 
तास्विमे कुरुपञ्चालाः शाल्वाइचैव सजाडगलाः । 
शूरसेना भद्रकारा वोधाशतपथेइवरेः ॥ 
चत्साः किसष्णाः कुल्याइच कुन्तलाः काशिकोशलाः । 
ग्रथ पाइवे तिलडयाइच मगनाइच बुके: सह॥ ` 
मध्यदेशा जनपदा प्रायशोष्मी प्रकीत्तिताः । 

१. “वेदिक निशान और भारतीय संल्कृतिः । 


पुराणों कै कुछ अनन्य विषय ३६७ 


सह्यस्य चोत्तराद्धे तु यत्र गोदावरी नदी । 
पृथिव्यामिह कुत्स्वायाँ स प्रदेशो भनोरमः ॥ 
तत्र योवद्धंनो नाम सुरराजेन निर्मितः । 
रामप्रियाथ स्वर्गोऽयं वृक्षा ग्रोषघयस्तथा ।। 
भरद्वाद्ञच मुनिना तत्रियार्थव्वतारिताः । 
नन्तःपुरवनोद्वेशस्तेन यज्ञे मनोरमः ॥ 
वाल्हीक वाढधानाइच अभीरः कालतोयकाः । 
अपरीताइच शद्राइच पह्ववाइचमंखण्डिकाः ॥ 
गान्धार! यवनाइचव सिन्धुसौवीर भद्रकाः । 
हाका ह्वदा कुलिन्दाइच परिता हारप्रिकाः ॥ 
रसटारद्धकटका केकया दशमानिकाः । 
क्षत्रियोपनिवेशाशच वश्यशुद्रकुलानि च 
काम्बोजा दरदाशचेव ववंराः प्रियलौकिकाः । 
पीनाइचंव तुषाराइच पल्लवा वाह्यतोदराः ॥ 
झात्रेयाइच भरद्वाजा प्रस्तलाइच कसेरकाः । 
लम्पाकाश्‍च स्नपाइचंच पीडिका जुहुडः सह ॥। 
श्रपगाइचालिभद्राइच किरातानाङच जातयः । 
तोमर हंसमार्गाश्‍च काश्मीरास्तङ गणास्तथा ॥ 
चकिकाइचाहुकाइचंव पूणंदर्वास्तयव च! 
एते देशा ह्य_दीच्याइच ... ... ... ... ॥ 
झान्धवाकाः सुजरकाः श्रन्तगिरिबहिणिराः । 
तथा प्रवडगवडगेया मालदा मालवत्तिनः ॥ 
श्रह्मोत्तर! प्रविजया भार्गवा ज्ञेयसर्थकाः । 
प्राग्ज्योतिषाश्च मुण्डाइच विदेहास्ता लिप्तकाः ॥। 
भाला भगधगोचिन्दाः प्राच्या जनपदाः स्मृताः 
पाण्ड्याशच केरलाइचंव चौल्याः कुल्यास्तथव च ॥ 
सेतुका मूषिकाइचेव कुमना वनवासिकाः । 
भहाराष्ट्राः माहिषकाः कलिड गाइचेव सर्वशः ॥ 
आभीरगः सहचेषीका थाटव्याशच वराइच ये । 
पुलिन्दा विन्ध्यमूलीका वेदर्भा दण्डकः सह ॥ 
पौनिका मौनिकाइचेव श्रस्मका सोगवर्घनाः 
नेर्णिका कुन्तला आन्ध्रा उद्भिदा नलकालिकाः ॥ 


३३५ पुराण-परिश्ञीलन - 


दाक्षिणात्याश्च वेदेक्षा भ्रपरांस्तान्निबोधत 
सूर्पाकाराः कोलवना दुर्गाः कालीतर्फः सह ॥ 
पुलेयाइच , सुरालएइच रूपसास्तापसः सह । 
तथा वुरसिताइचंद सर्वे चंब परासराः ॥ 
नासिक्याद्याइच ये चान्य वे घेवान्तरनर्सदाः । 
भानुकच्छा; समाहेया सहत्ता झाक्ष्वतेरपि 
कच्छीयादच सुर एष्ट्राइच श्रानत्तश्चाव देः सह । 
इत्येते सम्परीताइच शृणुध्वम्‌ .. ,..॥ 

(वायुषु०, प्र ख०, श्र० ४५) 


इसी प्रकार, 'पदूमपुराण' भी जवॅपदो की एक लम्बी सूची उपस्थित 
करता है- 

तत्रेसे कुरपाञ्चालाः शाल्वभात्रेयजाड गलाः । 
शूरसेनाः पुलिन्दाश्च बोधाः मालास्तथव च .॥ 
मत्स्याः कूवाद्राः सोगन्घ्याः कुन्तयः काशिकोशलाः । 
चेदिमत्स्यक्ुर्णाङ्च , भोजाः सिन्धुपुलिन्दकाः ॥ 
उत्तमाइच दवार्थाकच मेकलाइचोत्कलः सह । 
पञ्चालाः कोशलाइचेच न॑कपृष्ठयुगन्धराः ॥ 
बोधाः- मद्रः कलिड गाइच काशायोऽपरकाशयः-। 
जठर कुकुराइचेव सदशण्याः सुसत्तमाः-॥ 
कुन्तयोऽचन्तयऽचेच = तथेवापरकुन्तयः । 
योसन्ता सल्लकाः पुण्डाः विदर्भा नुपवाहिकाः ॥॥ 
अश्मकाः सोत्तराइचेव गोपराष्ट्राः कनीयसः । 
अघिराज्यक्‌शह्टाश्च - मल्लराष्ट्राइच केरलाः ॥ 
सालवाइचोपवास्याइच चक्रावक्रातपाः शक्काः । 

विदेहा मागधाः सह्या मलजा बिजयास्तथा ॥ 
अडया वडया: कलिडगाइच यकृल्लोमान एव च | 
भल्लः सुदेष्णाः प्रह्वादा; भहिषाः शशकास्तथा ॥॥ 
चाल्हीका वाटधानाइच श्राभीरा कालतोयकाः । 

श्रपरान्ताः परान्ताऽच पड कलाव्चर्मचण्डकाः ।। 
श्रटवी झेखरावचेव मंर्भूताइच सत्तमाः । 

उपावृत्तानुपावृत्ताः सुरष्डा केकयास्तथा ॥ 


पुराणों के-कुछ-अन्य विषय हु ३३६ 


कुहापरान्ता माहयाः कक्षाः सामुद्रनिष्कुटाः । 
झन्धाइच बहवो विप्रा अन्तगियंस्तर्शवच ॥. 
बहिगिरयोऽङ्गमलदा मगधा मालवार्घटाः । 
सत्त्वतराः अ्रावृषयाः भागंवाश्च दविजरषंभाः-॥ 
पुण्ड: भार्याः किराताइच सुदेष्णा भासुरास्ता । 
हाका निषादा निषधास्तथवाऽऽनत्तनेऋताः, ॥ 
पूर्णला: पूतिमत्स्याइच कुन्तलाः कुशकास्तथा । 
तीरग्रहा शूरसंना ईजिकाः कल्पकारणाः7॥। 
तिलमागामसाराइच मधुमत्ताः ककुन्दकाः। 
काइमोराः सिन्धुसौवीरा गान्धाराः दशंकास्तथा ॥। 
अभीसारः कुद्रुताइच सौरिला वाहुलिकास्तथा । 
दर्वी च मालवा दर्वा वातजामरथोरगाः ॥ 
बलरहास्तथा विप्रा सुदामानः सुमल्लिकाः । 
बन्धाः करीकषाइचेव कुलिन्दा गन्धिकास्तथा ॥ 
वानायवो दशाः पाइवंरोमाणः कुशबित्दवः । 
कच्छा गोपालकच्छाइच जाइ गला: कुरुवणंकाः'।। 
किराता ववंराः सिद्धाः वेदेहास्तास्रेलिप्तिकाः । 
भ्रौण्डस्लच्छाः ससरिन्त्राः पार्वतीयाइच सत्तमाः ॥ 
अथापरे जनपदाः दक्षिणा मुनिपुड गवाः । 
द्रविडाः केरलः प्राच्या मृषिका वालमूषिकाः ॥ 
कर्णाटका माहिषका विकन्धा मूषिकास्तथा । 
झल्लिकाः कुन्तलाइचंव सौहूदा नलकाननाः ॥ 
कोकुहकास्तथा चोलाः कोकणा मणिवालचाः । 
समडगाः कनकाइचव कुक्राड गारमारिषा ॥ 
ध्वजिन्युत्सवस ङ्कृतार्त्रिगर्भा साल्यसेनयः । 
व्यूढंकाः कोरकाः प्रोष्ठा सङ्गवेगधरास्तथा ॥ 
तर्थंच चिन्धरलिकाः पुलिन्दाः वल्कलः सह । 
भालचा भलर्राईचैँघ तथवांपरवर्तेकाः ॥ 
कुलिन्दाः फालदाश्चेव चण्डका 'कुरटास्तथो । 
भुशलास्तनवालाइच सतोर्यापूतिसृज्जयाः ॥। 
ग्रनिदायाः शिवादाशच तपानाः सतपास्तथा । 
नटषिकाश्च चिदेर्भाइ्च स्तडगनाः परतड-गकाः ॥। 


३४० पुराण-परिशीलन 


उत्तराव्चापरे म्लेच्छा जना हि मुतिपुडगवाः । 
जवनाइच सकाम्बीजदारुणा म्लेच्छजातयः ॥ 
सकृघृहाः फूलद्याइचय हुण्टाः पारसिकः सह । 
तथव रमणाइचान्यास्तथा च ददामानिकाः ।। 
क्षत्रियोपनिवेशाइच वंब्यगद्रकुलाने घच । 
शूरा भौराइच दरदाः काइमीराः पशुभिः सह ॥ 
खाण्डीकाइच तुषाराइच पद्मा वा गिरिगहूवरा: । 
भ्ात्रेयाः सभरद्वाजास्तथव स्तनपोषकाः ॥। 
द्रोणकाइच फलिङ्‌ गाइच किरातानां च जातयः । 
तोमरा हुन्यमानाइच तथव करभञ्जकाः ॥ 
एते चान्ये जनपदाः प्राच्योवीच्यास्तथद च । 
उद्देशमात्रेण मया देशाः सद्धीत्तिता दविजाः ॥ 
यथागुणवलं चापि न्रिवर्गस्य सहफलम्‌ ॥ 
(पद्मपु०, स्वर्ग॑खण्ड, भ्रध्या० ६, इलो० ३४-६६) 
इसी प्रकार विष्णुपुराण, गरुडपुराण और ब्रह्मपुराण मे भी जनपदों का 
उल्लेख निम्बांकित रूप में मिलता है-- 

तास्विमे कुरुपाञ्चाला मध्यदेशादयो जनाः । 

पृददेशादिकाइचेव कामरूपनिवासिनः 1) 
पुण्ड. कलिद्धा मगधा दक्षिणाद्याश्च सर्वज्ञः । 

तथा परान्ता सोराष्ट्राः शूरा भोरास्तथाब दाः ॥ 
कारूषा भालदाश्चेव पारियात्रनिवासिनः । 

सौवीरा सन्धवा हूणाः साल्वाः कोशलवासिनः ॥ 
साडारामास्तथाम्तष्ठा पारसीकादयस्तथा । 


(वि०्पु०, द्वि०अ्रं०, भ्र० ३) 
पाञ्चालाः कुरवो मत्स्या यौधेयाः सपरच्चराः। 
कुन्तयः शूरसेनाइच मध्यदेशजनाः स्मृताः ॥ 
वृधव्वजजनाः पाद्माः सूतमागघचेदयः । 
काशयक्च विदेहारच पूर्वस्यां कोदालास्तथा ॥ 


कलिद्भशद्भउुण्डाङगाः वेदर्भा मूलकास्तथा । 
विन्ध्यान्तर्निलवा देशा पूर्वदक्षिणतः स्मृताः ॥ 


पुराणो के कुछ अन्य विषय ३४१ 


पुलिन्दाइमकजी मृतनयराष्ट्रनिवासिनः । 
कर्णाटकस्बोजधणा दक्षिणापथवासिनः ॥ 
ग्रम्बष्ठ द्वविडा लाटा: काम्भोजाः स्त्रीमुखाः शकाः । 
भनर्तेवासिनइचैव ज्षेया दक्षिणपश्चिमं ॥ 


स्त्रीराज्याः सन्धवा म्लेच्छा नास्तिका यवनास्तथा । 
पश्चिमन च विज्ञेया माधुरा नेषधः सह ॥ 
माण्डव्याश्च तुषाराइच मूलिकाइवमुखा खशाः। 
महाकेशा महानाजशा देश्ञास्तृत्तरपर्चिसे ॥ 


सम्बकास्तननायाइच सब्रयान्धारवाल्हिकाः । 
हिमाचलालया म्लेच्छा उदीचीं दिशमाथिताः ॥ 


त्रिगतं नीलकोल तन्रह्मपुत्रा सटङ्‌ कणाः । 
श्रभौताहा सकाइमीरा उदकपूर्वेण कीत्तिताः ॥ 
(गरुडपुराण, भ्० ५५) 


तास्विम कुरुपाञ्चालाः शाल्वा माद्रेयजाऊ गलाः। 
शुरसेना भद्रकारा बोधाः सह पटच्चरः ॥ 
सत्स्याः कुशल्याः सौशल्याःकुन्तलाः काशिकोशलाः । 
गोधा भद्रा कलिङ्खाइच भागधाइचोत्कलेः सह ॥ 
मध्यदेशया जनपदाः प्रायशस्तत्र कीत्तिता. । 
सह्यस्य चोत्तरान्तेयु यत्र गोदावरी नवी ॥ 
पृथिव्यामपि कृत्स्तायां स॒ प्रदेशो भनोरम. । 
वाल्हीका वाटधानाश्च श्राभीरा कालतोयका' ॥ 
ग्रपरान्ताशच सुहसादच पाञ्चालाइचर्ममण्डलाः । 
गान्धारा यवनाइचेव सिन्धुसौबीरमण्डलएः ॥। 
चीनाइचँव तुषाराइच पल्लवा गिरिगह धराः । 

झाका भद्राः कलिन्वाइच पारदा विन्ध्यचूलिका'।। 
ग्रसीसाहा उलूताश्‍इच केकया दराभालिकाः । 

ब्राह्मणा. क्षन्रियाइचेव वेश्यशूद्रकुलानि ठु ॥ 
कास्बोजा दरदाइचव वर्वर श गलौहिका. । 

झत्रय, समरद्वाजा प्रस्थलाइच वशेरका. ।। 
लभकातालबालाइच मूषिका इंजिक: सह । 

एते देशा उदीच्या थे प्राच्यान्‌ देशान्‌ निबोधत 11 


३४२ 


1पुराज-परिशीलन 


श्र. गाइच चोलमद्रीइच किरातानां च जातयः । 
तोमरा हंसभर्याशच काइमीरास्तङगणास्तंथा ॥ 


सिह्लिकाइच हुकाइचेच दहुणदर्वास्तथव च । 
'आन्धवाका -मुइगरका श्रन्तर्गिरिवंहिगिरा' ॥ 
तत. ' प्लवडगवो भूयो नलदा मलवर्तिका, । 
'समन्तराः आवृषेया -भागँवा गोपपार्णिचाः ॥ 
प्राग्ज्योतिवाइच पुण्डाइच चिवेहास्ताखलिप्तिकाः । 
मल्ला “भगघगोनर्दा ` प्राच्यां जनपदाः स्मृता. -॥। 
अथापरे जनपदा दक्षिणापथवासिनः । 
'पाण्ड्याइय केरलाइचेव 'चोलाकुल्यास्तयेव च ।। 
सेतुका भूषिकाइचंच क्षापणा “वनवासिका *। 
'सहारण्ट्रा साहिषिका कलिड गाइचेव सर्वेशः 1! 
ग्राभीराइच सहँसीका आटव्या: सरवास्तथा । 
पुलिन्दा विन्ध्यमौलीथा वेदर्भा दण्डके सह ॥। 
पौरिका सौलिकाइचेंद श्रमका भोगवर्वना । 
कोद्धणाः छुन्तलाइचान्घ्राकुलिन्दाडगार मारिषाः ॥ 
दाक्षिणाश्चव ये देशा झपरांस्तान्निबोधत । 
सूर्वारका कलिवना इुर्गालाः 'कुन्तलः सह ॥ 
पोलेयाइच किराताइच रूपकास्तापकः सह । 
तथा फरीतय्चंच सर्वे चेव करिन्धराः ॥ 
नासिकारचव य चान्यं ये चेवान्तरनमंदाः । 
सरकच्याः भमाहेयाः 'सह सारस्वतैरपि ॥ 
कच्छिपाइच सुराष्ट्राऽच श्रानत्तश्चाबु दः सह । 
इत्येते अपरान्ताइच शृणुध्वं विन्ध्यवासिनः ॥ 
मलदाइच करूषाश्च मेकलाइचोत्कलंः सह । 
उत्तभाना दञार्णाइच भोजाः किप्किन्धकेः सह ॥। 
तोशलाः कोशलए्चेव त्रेपुरा घेदिश्ञास्तथा । 
तुहुण्डा 'वर्टराऽ्देव पट्‌ पुरा नंषर्धः सह ॥ 
अनूपास्तूण्डिकेराइच वीतिहोमा ह्यवन्तयः । 
एते जनपंटः सर्वे विन्ध्यपृष्ठनिर्वांसिनः ॥ 
श्रतो देशान्‌ प्रवक्ष्यामि पर्वताश्रयिणक्च ये । 
निहार हंसमार्गाश्च कुषथास्तड्ागाः शका 1! 


२३. 


पुराणों के. कुछ भ्रन्य' विषय ३४३ 


भ्रपध्रावरणाइचंव ऊर्णा दर्वाः सहहुका' । 
त्रिगर्ता मण्डलाइचैव किरगतारतामसँः सहः ॥ 


(ब्रह्मपुराण,अ० १६) 


इन सभी पुराणो के उद्धरणो के पर्यालोचन करने पर प्राचीन भारत” के 
जनपदो की तालिका निम्नांकित रूप में स्पष्ट होती है-- 


कुरु 
पंचाल 
शाल्व 
ग्रातेय 
जांगल 
शूरसेन 
पुलिन्द 
बौध 
माल 
मत्स्य 
कुट्ट 
सौगन्ध्य 


कोशल 
चेदि 
भोज 
सिन्धु 
पुलिन्द 
उत्तम 
दशार्णा 
मेकल 
उत्कल 
नैकपृष्ठ 
युगन्धर 
मद्र 
कलिंग 
श्रपरकाशी 
जठर 


३० 
३१ 
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९२ 


मालवार्यटी 
सत्त्वतर 
प्रावृषेय 
आगंव 
हिजपंभ 
भागे 
किरात 
भासूर 


१००. कुशक 
१०१, तीरग्रह 
१०२. शूरसेन 
१०३. ईजिक 
१०४. कल्पकारण 
१०५. तिलभाग 
१०६. मसार 
१०७. मधुमत्त 
१०८. ककुन्द 
१०६. काश्मीर 
११०. सिन्धु 
१११. सौवीर 
११२. गान्धार 
११३. दर्शक 
११४, कुदरत 
११५. सौरिल 
११६. दर्वी 
११७, मालव 
११८. दर्वा 
११६. वातजामरथ्‌ 
१२०, उरग 
१२१. बलरह 
१२२. विप्र 
१२३. सुदामा 
१२४. सुमल्लिक 
१२५ वन्ध 
१२६. करीष 


१२७. कुलिन्द 
१२८, गन्धिक 
१२६, वानायव 
१३०. दश 
१३१, पाश्‍वरोम 
१३२. कुशविन्दु 
१३३. कच्छ 
१३४, गोपाल 
१३५, जंगल 
१३६. कुरुवण 
१३७. वर्वर 
१३८. सिद्ध 
१३६, विदेह 
१४०. ताञ्रलिप्तिक 
१४१, उण्डू 
१४२. म्लेच्छ 
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१५३. सुहृद 
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१५५. कोकुहक 
१५६. चोल 
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१५५. मणिवालव 
१५६, समंग 
१६०, कनक 


पुराणों के कुछ प्रन्य 
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विषयं ३४५ 


कुकुरांगवर 
मारिष 
ध्वजिन्युत्सव 
त्िगर्भा 
माल्यसेना 
व्यूढक 
कोरक 
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कालदा 
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निदा 
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सूतपा 
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तंगण 
परतंगण 
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कुलट 
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३४६ 


१९५. पारसी 
१६६. दरद 
१६७. खाण्डीक 
१६५. तुपार 
१६९. श्रात्रेय 
२००. भरद्वाज 


२०१. 
२०२. 
२०२३. 
२०४. 
२०५. 


धुराण-परिशीलनं 


स्तनपोपक 
द्रोण 
तोमर 
हन्यमान 
करभज 


'वायूपुराण' मे मध्यदेशीय, उदीच्य, प्राच्य दक्षिणापथ, श्रपरान्तक, चिन्ध्यपृष्ठाश्रय 
तथा पर्वेताश्नय इन सात वर्यो में बांटकर जनपदो का उल्लेख इसप्रकार किया गया है-- 


सध्यदेश के जनपद 
१. कुरु 
२. पाचाल 
३. शाल्व 
४. सजागल 
५. शूरसेन 
६. भद्रकार 
७, वोध 

८. शतपथेशवर 
६. वत्स 

१०. किसण्ण 
११. कुल्य 
१२. कुन्तल 
१३. काशी 
१४, कोशल 
१५. तिलंग 
१६, मगध 
१७, वृक 
उत्तरापश्र के जनषद 
वाहलीक 
वाढधान 
आभीर 
कालतोयक 
अपरीन 


गेत्र 
ग 


RN 


२८. 
२६. 
३०. 
३१. 


पह्लव 
चर्मखण्डिक 
गान्धार 
यवन 
सिन्धु 
सौवीर 
भद्रक 
शक 
ह्लद 
कुलिन्द 
परित 
हारपूरिक 
रमट 
रद्वकटक 
केकय 
दशमामिक 
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दरद 
वर्वर 
प्रियलौकिक 
पीन 
तुपार 
प्लव 
वाह्यतोदर 
ग्राल्रेय 


१. वायुपुराण, पूर्वाढ', अध्याय ४६, रलो० १०६-१३६ | 


३७, 


४७. 
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भ्रपग 
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हसमार्ग 
काश्‍मीर 
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प्राच्य जनपद 


१. 
२, 
३, 
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सुजरक 
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प्रवग 
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ब्रह्मोत्तर 
प्रविजय ' 
भार्गव 
प्राग्ज्योतिष 
मुण्ड 
विदेह 
ताञ्रलिप्तक 
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केरल 


„ चोल्य 


कुल्य 
सेतुक 
मूषिक 
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कुमन 


» वनवासिक 


«» महाराष्ट्र 
» माहिषक 


कॉलिंग 


« अभीर 
, चैषिक 
. श्राटव्य 
, वर 

« पुलिन्द्र 
१७. 
श वैदर्भं 

« दण्डक 

० पौनिक 

» मौनिक 

श भ्रस्मक 

» भोगवद्धंन 
. नैणिंक 

* कुन्सल 

श आन्ध्र 


विन्ध्यमूलिक 


उद्भिद 
नलकालिक 


अपरान्त के जनपद 


१. शूर्पाकार ( सूर्पारक ) 


२. 
३. 
४ 


कोलवन 
दुर्ग 
कालीतक 


३४७ 


३४८ पुराण-परिषीलन 
१. पुलेय १७. तरिगत्त 
६. सुराल ११. मालव 
७, पस १२. किरात 
४. तापस १३. तामस 
९. तुरसित विन्थ्यपृष्ठ के जनपद 
१०. परक्षर १, मालव 
११. नासिक्य २, करूष 
१२, भातुकच्छ ३. मेकल 
१३. समाहेय ४, ल 
१४. सहसा ५. उत्तमणं 
१५. शाश्वत ६. दशाणं 
१६. कच्छीय ७. भोज 
१७. सुराष्टू ८. किण्किन्धक 
१५, श्रान्ते &, तोसल 
१६, ग्र्बुद १० कोसल 
पर्वताश्रयी जनपद ११. जैपुर 
१. निगहर १२. वैदिक 
२. हंसमार्गे १३. तुमुर 
३. क्षुपण १४. दुम्बुर 
४. तंगण १५. षट्सुर 
५. खस १६. निषध 
६. कुशप्रावरण १७. अनुप 
७ हृण १५. तुण्डिकेर 
८, दर्व १९. वीतिहोत्र 
९. सहूदक २०. अवन्ति 


इन १६१ जनपदो में बहुत-से नाम तो आज भी उसी प्रकार प्रसिद्ध हैं 
श्रौर वहुत-से नाम परिवत्तित हो गये है। राजनीतिक उथल-पृथल के कारण 
ग्राक्रान्ताश्रो ने प्राचीन नामो को विलकुल वदल दिया और अपने नाम पर या अन्य- 
कारणवश दूसरे नाम रख दिये । अन्तत , इनकी ठीक-ठीक पहचान कठिन हो गई है! 
फिर भी, श्रीवासुदेवशरण श्रग्नवाल श्रादि विद्वानो ने अपनी पस्तको में इनके 
यथासम्भव वत्तेमान अ्रवस्थाओ को तथा इनके प्रचलित नामों को प्रदर्शित किया है 1) 


१ द्रष्टव्य मार्कण्डेयपुराण : एक सांस्कृतिक भध्ययन', पु० १४६ तथा “पतजलिकालीन 
भारत”, पू० ८६ । 


पुराणों के कुछ भ्रन्य विषय , ३४६ 


ति ब्रह्माण्डपुराण * » ठीक वायुपुराण की सूची को दुहराता है और थोड़े-से 
नामों के हेर-फेर के साथ उन्हीं १६१ जनपदों का नाम लेता है ।* 


पुराणों में इन जनपदों के निवासियों का तथा उनकी वृत्तियों - 
उल्लेख है । वृत्तियो का भी यत्र-तत्र 


खगोल 


पुराणों मे भूगोल के समान ही खगोल का भी वर्णन मिलता है । खगोल का 

पौराणिक विवरण भी भूगोल के समान ही सांकेतिक तथा विवरणात्मक दोनों प्रकार का 
मिलता है । ग्रहों की ग्रवस्थिति कहाँ-कहाँ है, कौन ग्रह किस ग्रह से कितनी दूरी पर है, 
इसका विवरण देने के साथ ही कही-कही ग्रह तथा नक्षत्रों के स्वरूप के विषय मे भी 
प्रकाश डाला गया है । 'विष्णुपुराण' मे” खगोल का वर्णन इस प्रकार मिलता है-- 

रविचन्द्रमसोयविन्मयूख र वभास्यते 

स समुद्रसरिच्छेला तावती पृथिवी स्मृता ॥३॥ 

यावत्‌ प्रमाणा पृथ्वी विस्तारपरिमण्डलात्‌ । 

नभस्तावत्‌ प्रमाणं थे व्यासमण्डलतो द्विज ॥४॥ 

भूमयोजनलक्षे तु सौरं मेत्रेयमण्डलम्‌ । 

लक्षाहिवाकरस्यापि सण्डलं शशिनः स्मृतम्‌ ॥४॥ 

पूर्णे शतसहल्ने तु योजनानां निञ्षाकरात्‌ । 

नक्षत्रमण्डलं कृत्स्वमुपरिष्टात्‌ प्रकाञ्ञते ॥६॥ 

हे लक्षे चोत्तरे ब्रह्मन्‌ बुधो नक्षत्रमण्डलात्‌ । 

तावत्‌ प्रमाणभागे तु बुघस्याप्युशनाः स्थित. ॥७॥ 


अड गारकोऽपि शुक्रस्य तत्ममाणे व्यवस्थितः । 
लक्षदये तु भौमस्य स्थितो देवपुरोहित. ॥।८।। 


१. ब्रह्माण्डपुराणं) पूर्व, अनुषंगपाद) अध्या० १६ | 

* किन्तु, “महामारत’ (मीष्मपव, अध्या० ६० श्लो० ३६-६६) में भारतीय जनपदों को केवल 
“उत्तरापय ओर दक्षिणापथः नाम से दो ही भागों में बॉटा गया है। 'वायुपुराण' से 
“महामारत' की स्ती इत है और इसमें २४० जनपदों के नाम मिलते हैं । इन २४० 
जनपदों में १६ नाम ऐसे हैं, जिनकी गणना दुह्राई गई है। “पाचाल' ओर "कोसल" 
के नाम तो दीन बार आये हैं। इससे अनुमान होता दै कि या तो लिपिकार ने गलती 
की है, अथवा उस काल में “क्त नाम के दो-दो या तीन-तीन जनपद विद्यमान घे |--स° 


३. विष्णुपुराण अंश २) अध्याय ७ और ८। 


२५० 


पुराण-परिशीलन 


शौरिव हस्पतेशचोष्यं द्विलक्षे , समवस्थितः । 
सप्ताधमण्डल॑ तस्माल्लक्षमेकं द्विजोत्तम ॥। 
ऋषिभ्यस्तु सह्नाणां दातादुर्थ्व व्यवस्थित: । 
मेंढीभूतः समस्तस्य ज्योतिश्चक्रस्य वे धवः ॥१०॥ 
भ्रुवाद्भधध्वे भहर्लोको यत्र ते कल्पवासिनः । 
एकयोजनकोटिस्तु यत्र ते कल्पवासिनः ॥१२॥ 
हे कोटी ठु जनों लोको यत्र ते ब्रह्मण सुताः। 
सनन्दताद्यः प्रथिता ययामलवेतसः ॥१३॥ 
चतुगु णोत्तरे चोर्ध्वं जनलोकात्तपः स्थितम्‌ । 
वैराजा यत्र ते देवाः स्थिता दाहविर्वाजताः 1१४ 
षड्गुणेन तपो लोकात्‌ सप्तलोको विराजते । 
ग्रपुनर्मारका यत्र ब्रह्मलोको हि स स्मृतः ॥१५॥ 
भूमिसूर्यान्तर यच्च सिद्वादिमुनिसेवितम्‌। 
भुवर्लोकस्तु सोप्युक्तो हितीयो मुनिसत्तम ॥ १७॥ 
धुवसूर्यान्तरं यञ्च नियुतानि चतुर्दश । 
स्वर्लोकः सोऽपि गदितो लोकसंस्यानचिन्तकः ॥।१८॥ 
त्रेलोक्यमेतत्कृतक मंत्र परिपठ्यते । 
जनस्तपस्तथा सत्यमिति चांडृतक त्रयम्‌ ॥१९॥ 
कुतकाङृतयोमंध्ये महर्लोक इति स्मृतः। 
शून्यो भवति कल्पान्ते योऽत्यन्तं न विनवयति ।।२०॥ 
एते सप्तमया लोका मंत्रेय कथितास्तव । 
योजनानां सह्राण भास्करस्य रथो नव । 
ईपादण्डस्तथवास्य द्विगुणो मुनिसत्तम ॥२१॥। 


सार्घकोटिस्तथा सप्त नियुतान्यधिकानि च। 
योजनानां तु तस्याक्षस्तत्र चक्र प्रत्तिष्ठितम्‌ ॥।३।। 
त्रिनाभिमतिपञ्चारे षन्नेसिन्यक्षयात्मके । 
संवत्सरमये कृत्स्नं कालचक्रं प्रतिष्ठितम्‌ ॥४॥ 


हयाश्च सप्त छन्दांसि तेषां नामानि मे शृणु । 
गायत्री च वृहत्युष्णिग्‌ जगती त्रिष्टुबेव च ॥ 
अनुष्दुप्पडि क्तरित्युवता छन्दांसि हर॑यो हरेः ॥५॥ 


पुराणो कै कुछ श्रन्य विषय 


चत्वारिशत्‌ सहस्राणि द्वितीयोऽक्षो विवस्वतः । 
पञ्चान्यानि तु सार्धानि स्यन्दनस्य महामते ॥६॥ 


मानसोत्तरशेलस्य पुर्वतो वातवी पुरी । 
वस्वोकसारा शक्रस्य याम्या संयमनी तथा ॥ 
पुरी सुखा जलेशस्य सोमस्य च विभावरी ।।१०॥ 
ये ये मरीचयोऽर्कस्य प्रयान्ति ब्रह्मणः सभाम्‌ । 

ते ते निरस्तास्तद्भास7 प्रतीपमुपयान्ति वे ॥।२१॥। 
प्रभाचिवस्वतो रात्रावस्तं गच्छति भास्करे । 
विशत्यग्निमतो रात्रौ बल्लिद्द रात्‌ प्रकाशते ॥२३॥ 
बह्लेः प्रभा तथा भानु' दिनेष्वाविशञति द्विज । 
ग्रतीव वह्विसंयोगादतः सूर्यः प्रकाशते ॥२४॥ 
एवं पुष्करमध्येन यदा याति दिवाकर. । 
त्रिशद्‌ भागस्तु भेदिन्यास्तदा मौहसिंको गतिः ॥२५॥ 
ग्रयनस्योत्तरस्यादौ मकर याति भास्कर. । 

ततः कुम्भं च मीनं च रशे राश्यन्तरं हिज ॥३०॥ 
त्रिष्वेतेष्वथ भुक्तेषु ततो वंषुवती गतिम्‌ । 
प्रयाति सविता कुर्वन्नहोरात्रं ततः समम्‌ ॥३१॥ 
ततो रात्रिः क्षयं याति वरद्धतेऽनु दिनं दिनम्‌ ॥३२॥ 
ततश्च मिथुनस्यान्ते परां काष्ठामुपायतः । 
राशि कर्कटक प्राप्य कुरुते दक्षिणायनम्‌ ॥३३॥ 


३५१ 


उक्त उद्धरणो मे सूर्यमण्डल, चन्द्रमण्डल, नक्षत्रमण्डल, बुध, शुक्र, वृहस्पति, शनि, 
सप्तर्षिमण्डल, ध्रव, महर्लोक, जनलोक, तपोलोक, सत्यलोक, सूर्य के रथ का विस्तार, 
सूर्य-रश्मियो के सक्रमण की विलक्षणता और उनका कारण, मुहूर्त सञ्ञा, 
राशियो के नाम और उनका स्वरूप, सूर्यं की गति का निरूपण, दिन और रात्रि 


छः 


की व्यवस्था, दानादि शुभ कृत्यो पर नक्षत्रों का प्रभाव, शिगुमारचक्र का निरूपण, 
बुष्टि के प्रसग मे नक्षत्रो की क्रमगणना, द्वादश सूर्यो का उल्लेख इत्यादि खगोल के 
विषयो का सक्षिप्त विवरण श्राया है। इसी प्रकार, 'मार्कण्डेयपुराण' मे भी इन विषयो 


का इस प्रकार निरूपण मिलता है-- 


न 


सेबादयस्तयोमंध्ये मुखे दौ मिथुनादिकों । 
प्राग्‌ दक्षिणे तथा पादे कर्कसिही व्यवस्विती ॥ 
सीनमेबौ द्विजभ्ेष्ठ पादै पुर्वात्तरे स्थिती । 
कूर्मो देशस्तथक्षाणि देशेष्वतेषु वे हिज 1 


३४२ पुरण-परिशीलन 


राशयष्च तथक्षेपु ग्रहा राशिष्ववस्थिताः । 
तस्माद्‌ ग्रहक्षपीडासु देशपीडाँ विनिविशेत्‌ ॥5॥ 
सत्र स्नात्वा प्रकुर्वीत दानहोमादिकं विधिम्‌ । 


नंक्षत्रो की गणना यहाँ कृत्तिका से की गई है और राशियो की गणना मेपराशि से । 


कृत्तिका के प्रथम चरण में मेप की स्थिति होगी । श्रत', पहळे ग्रौर वाद में मेप की 
स्थिति श्रा जायगी । 


'श्रीमद्भागवत' में भी खगोल का विवरण मिलता है। सूर्य के रथ के चक्र का 
निरूपण वहाँ इस प्रकार है-- 

यस्येकं चक्रं द्वादशारं षण्नेमित्रिणाभि सवत्सरात्मकं समामनन्ति तस्याक्षो 
भेरोम्‌ घंनि कृतो मानसोत्तरे इतेतरभागो यत्र प्रोत रविरथचक्रं तेलयन्त्र- 
चक्रवद्‌ मन्‌ मानसोत्तरयिरो परिभ्रमति 11१३1) 


(स्कन्ध ५, श्र० २१) 

श्रीभागवत मे नक्षत्र-गणना का कोई निश्चित क्रम विवक्षित नही जान पड़ता । 

'शिशुमारचक्र' छा विवरण यहाँ विशेष है । 'विष्णुपुराण' के विवरण में 'अभिजितू' 

की चर्चा नही है। भागवत म॒ 'श्रभिजित्‌' की चर्चा है । भागवत में 'ग्रभिजितू' 
का उल्लेख एक विशेष वात है। 


'श्रीदेवोभागवत' मे भी सूर्य की गति के प्रसग में नक्षत्रों की गणना तथा 
शिशुमारचक्र का विवरण आता है-- 


सर्वग्रहाणां त्रीण्येच स्थानानि सुरसत्तम । 
स्थान जारद्गव मध्यं तथरावतमुत्तरम्‌ ।॥२॥ 
वेशवानरदक्षिणतो निदिष्टमिति तत्त्वत । 
अश्विनी कृत्तिका याम्या नागवीथीति शब्दिता ॥३॥ 
दक्षिणे वे संयमनी नाम याम्या महापुरी । 
प्चान्तिम्लोचनी नाम वारुणी वै महापुरी ॥ 
(अ० १५।१७) 
तदुत्तरे पुरी सौम्या प्रोक्ता नाम विभावरी । 
एन्द्र पुर्या रवेः प्रोक्त उदयो ब्रह्मवादिभिः ।।१८॥। 
संयमन्या च सध्याह्वे निम्लोचन्यां निमीलनम्‌ । 
विभावर्या' निश्ीयः स्पात्तिग्मांशो: सुरपुजित: ।।१६॥ 


*अग्निपुराण' के १२०वें अध्याय में भी 'खगोल' के वर्णन-प्रसग में ग्रहो की तथा 
लोको की स्थिति और दूरी वतलाई गई है, जो अन्य पुराणो के ही समान लिखी गई है । 


पुराणों के कुछ भ्रन्य विषय ४३ 


नक्षत्रों तथा राशियों के नाम यहाँ भी है । परन्तु 
न्तु कोई विवक्षित क्र 
होता । अभिजित्‌, नक्षत्र का उल्लेख यहाँ भो मिलता है-- प. मही मालूम 
रोहिणीपुष्यफाल्गुन्यः स्वाती ज्येष्ठा क्रमेण हु 
भ्रभिजिच्डततारा तु अश्विनी मध्यनाडिका ॥ 
(श्र० १२८, श्लोक ५) 


'वायूपुराण' भी इन विषयो का इस प्रकार उल्लेख करता है-- 


श्रस्थ भारतवर्षस्य विष्कम्भन्तु सुविस्तरम्‌ । 
सण्डलं भास्करस्याथ योजनाना निबोधत ॥६२।। 
नवयोजनसाहस्रो विस्तारो भत्क्ररेस्य तु । 
विस्तारात्‌ त्रिगुणइचास्य परिणाहोऽथ मण्डलम्‌ ।। 
चिष्कम्भो मण्डलस्यंच भास्कराद्‌ द्विगुण शशी ।।६३॥ 
श्रवणे चोत्तरां काष्ठाञ्चित्रभानुर्यदा भवेत्‌ । 
शाकद्दोपस्य षष्ठस्य उत्तरान्ता दिशइचरन्‌ ॥१२७॥ 
मूलं चेव तथाषाढे ह्यजवीथ्युदयास्त्रयः । 
अभिजित्‌ पुर्वतः स्वातिनगिवीथ्युदयास्त्रयः ॥१३०॥। 
सेबान्ते च तुलान्ते च भास्करोदयतः स्मृताः । 
मृहुर्ता दश पञ्चच अहोरात्रिश्च तावती ॥१९५॥ 
कुत्तिकानां यदा सूर्य प्रथमांशगतो भवेत्‌। 
विशाखानां तथा ज्ञेयशचतुर्था श निशाकरः ॥१९६॥ 
विशाखायां यदा सूर्यश्चरतऽशं तृतीयकम्‌ । 

तदा चन्द्र विजानीयात्‌ कृत्तिकाशिरसि स्थितम्‌ ॥।१६७।। 
विधुवन्तं तदा विद्यादेवमाहुमंहषंयः । 
सूर्येण विषुवं विद्यात्‌ कालं सोमेन लक्षयंत्‌ ॥१६८॥ 
समा रात्रिरहइचंब यदा तहिषुवद्भवेत्‌ । 
तदा दाननि देयानि पितुभ्यो विषुवत्यपि ॥१९९॥ 

(वायुपुराण, पूर्वार्ध, अध्याय ५०) 


तपस्तपस्यौ मधु माधवौ च 
शक्त शुचिशचायनमुत्तरं स्यात्‌। 


नभो नभस्योऽथ इषुः सहोर्जः 
सहः सहस्याविति दक्षिणं स्यात्‌ ॥२०१॥ (तत्नैव) 


६५४ 


पुराण-परिशीलन 


योऽसौ चतुर्दिशं पुच्छे शिशुमारे व्यवस्थितम । 
उत्तानपादपुत्रोऽसी मेवभूतो ध्यृवो दिवि॥६।। 

(तत्नैव, श्रध्या० ५१) 
ग्रादित्यान्निःसृतो राहुः सोमं गच्छति पवंसु । 
आदित्यमेति सोमाच्च पुनः सौरेषु पवंसु ॥ 

(वायु ०, पूर्वार्ड, अ० ५९, श्लोक ८१) 
ग्रंथ केतुरथस्याइवा ग्रप्टाष्टी वातरंहस-। 
पलएलघुमसद्भाशा शबला रासभारणः 115२1 
एते चाहा ग्रहार्गा चे सया प्रोक्ता रथ सह । 
सर्वे श्रुवनिबद्धास्ते प्रबद्धा वातरश्मिसिः ॥5३॥ 
झाइवत शिशुमारोऽसौ विज्ञेयः प्रविभागश । 
उत्तानपादस्तस्याथ चिज्ञेयो ह्यत्तरो हनुः ॥९२॥ 
यज्ञोऽधरस्तु विज्ञेयो घर्मो मूर्घानमाश्रित. । 
हृदि नारायण साध्यः श्रश्चिननौं पूर्वपादयोः ॥६३॥ 
वरुणइचार्यमाइचेव पश्चिमे तस्य सक्थिनि । 
शिश्नः संवत्सरस्तस्य मिन्रोऽपाने समाश्रितः ॥९४॥ 
पुच्छेऽग्निकच महेन्द्रश्च मरीचिः कइ्यपो धुव: । 
तारका शिशुमारश्च नास्तमेति चतुष्टयम्‌ 18५11 

(वायु०, पूर्वार्द, श्रध्या० ५२) 
ऋक्षचन््प्रहास्सर्वं विज्ञेयाः सूर्यसस्भवाः । 
नक्षत्राचिपतिः सोमो ग्रहराजो दिवाकरः ॥। 

(तत्रैव, अ० ५३।२५) 

शेषा. पञ्चग्रहा ज्ञेया ईश्वराः कामरूपिणः ॥२८॥ 
पठ्यते चाग्निरादित्य श्रोदकश्चन्द्रमाः स्मृतः । 
झेषाणां प्रकृति सम्यग्‌ वर्येमानां निवोधत ॥३०॥ 
सुरसेनापति स्कन्दः पठ्यतेऽङ्गारको प्रहः। 
नारायण वध प्राहुर्देवं ज्ञानविदो विदरः ॥।३१॥ 
रुद्रो चेचस्वत. साक्षाद्धर्मो लोके प्रभुः स्वयम्‌ । 
महाग्रहो द्विजश्रेष्ठो मन्दगामी झनशचर ॥३२॥ 
देवासुरगुरू हौ तु भानुमन्ती महाप्रहौ । 
्रजापतिसुतावेताबुभौ शुक्रबृहस्पती । 
दत्यो महेन्द्रश्च तयोराधिपत्ये विनिर्मिती ।।३३।। 


पुराणों के कुछ अन्य विषय ३५५ 


श्रादित्यमूलम्िलं त्रिलोक नात्र संशयः । 
भवत्यस्य जगत्‌ कृत्स्वं सदेवासुरमानुषम्‌ ॥३४॥ 
( सतव, अध्या० ५३) 
नक्षत्र मण्डले कृत्स्नं सोमाद्ध्वं' प्रसपंति । 
नक्षत्रेभ्यो बुधकचोध्वे बुधादृघ्वं' बृहस्पतिः ॥ ९६1 
तस्माच्छनेशचरश्चोद्ध्वं' तस्मात्‌ सम्तषिमण्डलम्‌ । 
ऋषीणाञ्चंच सप्ताना घव ऊर्ध्वं’ व्यवस्थितः 11६७॥। 
( तत्रव, श्रध्या० ५३ ) 
सवंग्रहाणामतेषामादिरादित्य उच्यते । 
ताराग्रहाणां शुक्रस्तु केतूनाञ्च॑व धूमवान्‌ ॥१११॥ 
ध्व" कालो ग्रहाणां तु चिभक्तानां चतुदिशम्‌ । 
नक्षत्राणां श्रविष्ठा स्यादयनानां तथोत्तरम्‌ ॥११९॥ 
वर्षाणां चापि पञ्चानामाद्यः संवत्सरः स्मृतः । 
ऋतूणां झिशिरञ्चापि मासानां माघ एव च ॥ ११३॥ 
( वायु०, पुर्वाद्ध। प्रध्या० ५३ ) 


उक्त उद्धरणों में सूर्यमण्डल का विस्तार, सूर्य का ग्राकाश-मण्डल मे संक्रमण, 
मासों के नाम, शिशुमारचक्र का, निरूपण, राहु तथा केतु का वर्णन, ग्रहो की गति, 
ग्रहों की परस्पर श्रेष्ठता आदि का वर्णन किया गया है । 

'कू्मपुराण' मे खगोल का वर्णेन इस प्रकार मिलता है-- 


वरुणो माघमासे तु सूर्यः पुषा तु फाल्गुने । 
चैत्रमासे स देवेशो धाता वेशाखतापनः॥ 
ज्येष्ठे भासे भवेदिन्द्र श्राषाढे तपते रवि. । 
विवस्वान्‌ श्रावणे मासि प्रौष्ठपद्यास्मगः स्मृतः ॥ 
पर्जन्योऽइवयुजे मासि कार्त्तिके मासि भास्करः । 
मागशीर्षे भवन्मित्र पौष विष्णुः सनातनः ॥। 
पञ्चर हिमसहस्राणि वरुणस्यारककर्मणि । 
षड्भिः सहस्रैः पुषा तु देवेश्ञः सप्तभिस्तथा ॥ 
धाताष्टभिः सहस्तस्तु नवभिश्च शतक्ततुः । 
विवस्वान्‌ दशभिः पाति पर्जन्यो नचभिस्तथा ॥ 


घडि रद्मिसहस्त॑स्तु विष्णुस्तपति विश्वधृक्‌ । 
वसन्ते कपिलः सूर्यो ग्रीष्म काञ्चनसप्रभः ।। 
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इवेतो वर्षासु विज्ञेयः पाण्डुरः शरदि प्रभुः। 
हेमन्ते ताग्रवर्णः स्याच्छिशिरे लोहितो रविः ॥ 
( कुर्मपुराण, पूर्वाद्धे, श्रध्या० ४३, इलोक २० से २७) 
ग्रन्ये चाष्टौ ग्रहा ज्ञेयाः सूर्येगाधिष्ठता दविजाः । 
चन्रमाः सोमपुत्रव्च शुक्रच॑द बृहस्पति, ॥ 
भौमो सन्दस्तथाराहुः केतुमानपि चाष्टमः । 
सर्वे भव निवद्धा वे ग्रहास्ते वातर विममि' ॥ 
आम्यमाणा यथायोगं भ्रमन्त्यनु दिवाकरम्‌ । 
अलातचऋषद्यान्ति वातचक्रेरितास्तथा ॥। 
यस्माद्वहति वान्वायः प्रचद्धस्तेन स स्मतः। 
रथस्त्रिचक्रः सोमस्य कुन्दभास्तस्य वाजिनः ॥ 
वामदक्षिणतो युक्ता दन्तेन क्षपाकरः । 
वीथ्याश्रयाणि चरति नक्षत्राणि रविर्यथा 
ह्वासवृद्धिस्तु विप्रेत्रा धुवाधाराणि स्वेदा । 
स सोमः शुक्लपक्षे तु भास्करे परतः स्थिते ॥ 
ापुय्यंते परस्यान्ते सततञ्चंव ताः प्रभाः । 
क्षीणं पीत सुरः सोममाप्याययति नित्यदा ॥ 
एकेन रदिमना विप्रा सबम्लाख्येन भास्करः । 

एपा सूर्यस्य वीर्येण सोमस्याप्यायिता तनु. ॥। 

पौर्णमास्यां स दृश्येत सम्पूर्णो दिवसक्रमात्‌ । 

( कूमेपुराण, पुर्वा, ० ४३, इलो० २८०-३६ ) 
भुव , स्व श्रादि लोको का वर्णन इस प्रकार है-- 
रविचन्द्र मसोर्यावन्मयूखंरवभास्यते | 
स समुद्रसरिच्छेला तावती पृथिवी स्मृता।। ३॥ 
यावत्रमाणा पृथिवी विस्तारपरिमण्डला । 
नभस्तावत्‌ प्रमाणं हि विस्तारपरिमंण्डलम्‌ ॥ ४ ॥ 
भूमेर्योजनलक्षे तु सौरं विप्रास्त मण्डलम्‌ । 
लक्ष दिवाकराच्चापि मण्दलं शदिन स्थितम्‌ 1 ४५ 0 
हव झतसहत्त तु योजनानां निज्ञाकरात । 
नक्षत्रमण्डलं कुत्स्नमुपरिष्टात्‌ प्रकाश्चते ॥ ६ ॥| 


ब्रह्मपुराण मे भू, 
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इत्येतत्‌ सवंमक्षरशः विष्णुपुराणवदेवास्ति। एवमग्रे २४ अध्याये 


शिशुमारचक्रनिरूपणमपि विष्णुपुराणवत्‌ त एव इलोकाः सन्ति चात्रापि । यथा--- 


तारगमयं भगवतः शिशुमाराक्कतिः प्रभोः । 
दिवि रूपं हरेर्यतु तस्य पुच्छे स्थितो ध्रुवः ॥। (ग्र २४, इलो० १ ) 
आधारः शिशुमारस्य सर्वाध्यक्षो जनार्दनः । 
घु.वस्य शिशुमारस्तु धावे मातुरव्यवस्थितः ॥ (श्र०२४, इलो०६) 


मत्स्यपुराण में तक्षत्रपुरुष का वर्णन है-- 


नक्षत्रपुरुषं नाम व्रतं नारायणात्मकम्‌ । 
पादादि कुर्याद्विधिवत्‌ विष्णुनामानुकीर्तनम्‌ 11६1 
प्रतिमां वासुदेवस्य मूलक्षादिषु चार्चयेत्‌ । 
चेत्रमासं समासाद्य कृत्वा ब्राह्मणवाचनम्‌ ॥७॥ 


्रह्माण्डपुराण' (पूर्वभाग, अनुषज्ग पाद, भ्रध्या० २१) मे सूयं का विस्तार, 


पृथ्वी के आगे की स्थिति, लोको के द्वारधारण करने का क्रम, लोकपालो के पुरो का 
वर्णन, सूर्य की गति का वर्णन आदि इस प्रकार मिलते है--- 


1 


नवयोजनसाहरो विस्तारो भास्करस्य तु । 
विस्तारात त्रिगुणश्चास्य परिणाहस्तु मण्डले ॥७॥ 
विष्कम्भ मण्डलाच्चेव भास्कराद्‌ द्विगुणः शशी । 
शतारद्धकोटिचिस्तार! पृथिवी कृत्स्तशः स्मृता ।।१२॥। 
तस्य ऊध्वंप्रमाणेन मेरोर्यावत्तु संस्थितिः । 
पृथिव्या ह्यधविस्तारो योजनाग्रात्‌ प्रकीर्तितः 11१8३1 
मेरोमंध्यात्‌ प्रतिदिशं कोटिरेका तु सा स्मृता। 
तया शतसहस्राणामेकोननवतिः पुनः ॥ १४॥ 
पञ्चादात्तु सहत्राणि पृथिव्यद्धस्थ भण्डलम्‌ । 
गणितं योजनाग्रात्तु कोप्यस्त्वकादश स्मृताः ॥ १५॥ 
तया शतसहस्राणि सप्तत्रिशाधिकानि तु। 
इत्येतदिह संश्यातं पुथिव्यन्तस्य मण्डलम्‌ ।।१६।। 
तारका सन्निवेशस्य दिवि यावच्च भण्डलम्‌ । 
पर्याससन्निवेशशच भूमेर्यावत्तु मण्डलम्‌ ॥१७॥ 
पर्यासपरिमाणेन भूमेस्तुल्यं दिवः स्मृतम्‌ । 
सप्तानामपि द्वीपानामेतत्‌ स्थानं प्रकीत्तितम्‌ ॥ १८।। 
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पर्यायपरिमाणेन मण्डलानगतेन च 1 
उपयुपरि लोकातां छत्रवत्‌ परिमण्डलम्‌ 11 १९॥ 


ग्रष्डस्यान्तस्त्विमे लोका" सप्तद्वीपा च मेदिनी । 
भलौँकश्च भुवल्नोकस्तुतीयस्स्वरिति स्मृतः ।। २१॥ 
सहलाँक्रो जनञ्चैव तपः सत्यं च सप्तमम्‌ । 
एते सप्तकृता लोकाव्छत्राकारा व्यवस्थिताः ॥ २२॥ 
स्वकेरावरणे. सूक्ष्मंर्धार्यमाणः पृथक्‌-पृथक । 
ददाभ'गादिकाभिन्च ताभिः प्रकृतिभिः वहि’ ॥ २३॥। 
पूर्यमाणा विदश्च समुत्पत्नं: परस्परात्‌ । 
ग्रस्याष्डस्थ समन्ताच्च सन्निविष्टो घनोदधिः ॥ 
पृथिव्यां मण्डलं कृत्स्नं घनतोयेन धार्यते । 
घनोदधिः परेणाथ धार्यते घनतेजसा ॥। २५॥ 
वाह्यतो घनतेजश्च तियंगूर्ध्व तु मण्डलम्‌ । 
समन्ताद्घनवततेन घार्यंभाण प्रतिष्ठितम्‌ ॥ २६ ॥ 
घनवातं तथाकाशमाकाशं च महात्मना 1 
भूतादिना वृत सर्व भूतादिमंहतावृत्. ॥ २७ ॥। 
वृतो महाननन्तेन प्रघ,नेनाव्यथात्मना । 
मेरोः प्राच्यां दिशि तथा मानसस्यंव मूर्धनि ॥ २६॥ 
वस्वोकसारा माहन्द्री पुरी हेमपरिष्कृता । 
दक्षिणेन पुन मे रोर्मानसस्येच सूद्धेनि ॥॥ ३०॥ 
चंवस्वतो निवसति यम संयमने पुरे । 
प्रतीच्यां नु पुनर्मेरोर्मानसस्यंव मूर्डनि ॥ ३१॥ 
सुखा नाम पुरी रम्या चरुणस्यापि घौमतः । 
वरुणो यादसां नाथस्सुखाल्ये वसतै पुरे ॥ ३२॥ 
दिवयुत्तरस्था मेरोस्तु मानसस्येव मूर्धनि । 
ठुल्पा महन्दपूर्यास्तु सोमस्यापि विभावरी ॥ ३३ ॥ 
सानमोत्तरपृष्ठे तु लोकपालाइचतुर्दिशम्‌ । 


स्थिता घर्मच्यवस्थाथ लोकसंरक्षणाय च ॥ ३४॥ 
लोकपालोपरिष्टातु सर्वतो दक्षिणायने। ˆ 


काष्ठागतस्य सूर्यस्य गतिर्या तां निबोधत । ३५॥ 
दक्षिणोपक्रमे सूर्यः क्षिप्तेवुरिव सर्पति । 
रपोतिपां चक्रमादाय सतत परिगच्छति ॥ ३६ ॥ 
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मध्यगश्‍चामर!वत्यां यदा भवति भास्कर: । 
चवस्वते संयमन उदयस्तत्र दृश्यते ॥ ३७ ॥ 
सुखायासधंरात्र स्याद्विभायामस्तमति च । 
ववस्वते संयमने मध्यमः स्थाद्रवियंदा ॥ 
सुखायामथ वारुण्यामुत्तिष्ठन्‌ स तु दृश्यते ॥३८॥। 
विभायामर्घरात्रं स्यान्महेन्र्यामस्तमेति च । 
यदा दक्षिणपू्वंषासपराहनो विधीयते ॥। ३९॥ 
दक्षिणापरदेशयानां पर्वाहणः परिकीर्तितः । 
तेषामपररात्रशच ये जनाउत्तरापरे॥ ४०॥ 
देशा उत्तरपूर्वा ये पृवंरात्रस्तु तान्प्रति । 
एवमवोत्तरेष्वर्को भुवनेषु विराजते ।। ४१॥ 


। इस प्रसंग के बाद फिर जब सूत से ऋषियो ने यह प्रश्न किया कि ये ज्योति- 
मण्डल किस प्रकार आकाश मे घूमते है, क्या कोई इनको घुमानेवाला है, भ्रथवा ये 
स्वयं घूमते हुँ, तब प्रश्न का उत्तर सृत ने इसप्रकार दिया १-- 
भूतसंमोहनं ह्येतद्वदतो भे निबोधत । 
प्रत्यक्षमपि दृष्यं च सम्मोहयति यत्‌ प्रजाः।॥। ५॥ 
योऽयं चतुर्दिशं पुच्छे शेशुमारे व्यवस्थितः । 
उत्तानपादपुत्रोऽसौ मेढीभूतो धवो दिवि॥ ६॥ 
सवै भ्रामयते नित्यं चन्द्रादित्यौ ग्रहः सह। 
ञसन्तमनुगच्छन्ति नक्षत्राणि च चक्रवत ॥ ७॥ 
धू वस्य मनसा चासो सर्पते ज्योतिषां गणः । 
सूर्याचन्द्रमसौ तारानक्षत्राण ग्रहेः सह ॥ ८ ॥ 
वातानीकमयंबंन्थेध्‌ वे बद्धानि तानि वे । 
तेषां योगश्च भेददच कालश्चारशतथव च ॥ &॥ 
` भ्रस्तोदयौ तथोत्पाता श्रयने दक्षिणोत्तरे । 
विषुबद्ग्रहवर्णाइच ध्‌ वात्स प्रवत्तंते ॥१०॥ 
वर्षा घर्मो हिमं रात्रिः सन्ध्या चेव दिनं तथा । 
शुभाशुभं प्रजानां च धावात सर्व प्रवत्तेते ॥११1॥ 
धा वेणाधिष्ठितश्चैव सूर्योऽपो गृह्य वर्षति । 
तदेष दीप्तकिरणः सकालाग्निदिवाकरः ॥१२॥ 


१, जह्भाण्डपुराण, पूर्वैभाग, अनु० पाद, अध्या? २२ | 
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परिवत्तक्रमाद्‌ विप्रा भाभिरालोकयन्‌ दिशः । 
सूर्यः किरणजालेन वायुयुक्तेन सर्वशः ॥१३॥ 
जगतो जलमादत्ते इत्स्नस्य ढिजसत्तमाः । 
दादित्यपीतं सकलं सोम. सड कमते जलम्‌ ।।१४॥ 
नाडीभिर्वायृय॒क्ताभिर्लोंक घारा प्रवर्त्तते । 
यत्‌ सोमात, जबते ह्यम्बु तदन्नेष्वव तिष्ठति॥१५॥ 
सोमाघारं जगत, सर्वमंतत्तथ्य' प्रकौत्तितम्‌ । 
सूर्याढुप्ण नित्रवते सोमाच्छीत॑ प्रवत्तत 1२०1 
शौतोप्णवीबी' द्वावेती युक्त्या धारयते जगत्‌ । 
मोमघारा नदीगडय़ा पवित्रा विमलोदका 11२१॥। 
भद्रसोभपुरोगाव्च महानद्यो हिजोत्तमाः । 
सर्वेभतशरीरेपु ह्यापो ह्यनुसृताञ्च याः ॥२२॥ 
तेषु सन्दह्ममानपु जडङगमस्थावरेपु च । 
वूमभूतास्तु ता ह्यापो निष्कामन्तीह सर्वशः ॥२३॥ 
तन चाश्राणि जायन्ते स्थानमञ्रमयं स्मृतम्‌ । 
तेजो$कः सर्वभूतेम्य आदते रब्मिभिर्जलम्‌ ॥२४॥ 
उपयुक्त उद्धरणो के द्वारा अतिसक्षेप में यहाँ 'बगोल' का विवरण उपस्थित 
गया है, इस खगोल-जान मे भी पुराणो की गति श्राइचर्यकर लगती हैं, जब कि मन्त्रों 
का साधन हमारे पुराणकर्त्ताओं को उपलब्ध नही था, इसीलिए हमने पूर्व म कहा है 


कि भौतिक ज्ञान में भी योगविद्या द्वारा सवद्धित मानसिक जान और सिद्धियाँ यन्त्रो 
से कही ग्रधिक श्रेष्ठ है । 


विधाएं ओर सिद्धियाँ 

भारतीय प्राचीन सस्कृति के चरम उत्कर्ष की झलक प्राचीन काल में प्रचलित 
विद्याओ के उपलब्ध विवरण मे देखी जा मकती है । जिस प्रकार पाश्चात्य सभ्यता का यन्त्रो 
पर अवलम्बित उत्कर्प आज हमारे दैनिक जीवन मे प्रत्यक्ष अनुभव मे ग्रा रहा है, वैसे 
ही भारत में प्राचीन काल में जिन विद्या्रो का प्रचार था, उनमे समस्त भारत ह्ी 
नहीं, पूरा बिश्व प्रभावित था । ये विद्याऐ केवल पठन-पाठन और प्रवचन तक ही सीमित 
न थीं, अपितु सामाजिक जीवन के छोटे-से-छोटे क्षेत्र से आरम्भ करके वड़े-से-बड़े क्षेत्रो 
को सुखी और मृविधा-सम्पन्न करने में समर्थ थी । इन विद्याओ का दिग्दर्शन प्रस्तुत 
करने से पहले यह स्पप्ट कर देना आवश्यक है कि वर्तमान भौतिक विज्ञान की भाँति 
इनका विकास यन्त्र श्रादि पर आधृत नही था, अपितु इनके विकास का पुर्व आधार 
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श्रात्मिक शक्ति ही थी, जिसका योगशास्त्र और मन्त्रशास्त्र से विशेष सम्बन्ध है। भ्राज 
विद्याओं के विकास के उस प्रकार के कम के विलुप्त हो जाने के कारण हम यदि 
कहीं उस प्रकार की बातों को देखते हैं, तो उसे ज.दू या क्षणिक चमत्कार की ही संज्ञा 
देते है। हमारा कथमपि यह विश्वास नही हो पाता कि इन बातो पर पुरे समाज का 
विकास कभी अवलम्बित रहा हो । हमारी इस प्रकार की धारणा का यही एकमात्र 
कारण है कि इस क्रम का कोई प्रचार या अधिकता मे इसकी उपलब्धि आज नहीं हो 
रही है । भौतिक या यान्त्रिक सिद्धियाँ स्वभावतः आध्यात्मिक सिद्धियो की ओर से दृष्टि 
को हटा देती हे । प्राचीन सिद्धियाँ यद्यपि भौतिक जीवन को ही प्रभारित किया 
करती थी, तथापि उनके नियन्त्रण में आत्मशक्ति अपना पूरा प्रभाव रखती थः । 
आत्मिक शक्तियाँ भौतिक युग मे दुबंल पड़ जाया करती है, फलतः आध्यात्मिक सिद्धियाँ 
भी भ्रलभ्य हो जाती है । 
यदि हम इन प्राचीन भारतीय चिद्याग्नो की वास्तविकता पर किसी कारण 
विश्वास न भी करना चाहे, तो भी इनका जानना इसलिए भी आवश्यक हो जाता है कि 
प्रचीन वाङमय मे उपर्वाणत घटना-चित्रो की ताकिकता इन विद्याओ की रूपरेखा 
को विना जाने समझ मे ही नही झा सकती । ऐसी स्थिति मे इन विद्याओ के विज्ञान 
पर विश्वास न करने का अर्थ होगा कि हम समस्त उपवणित प्राचीन कथानको को 
मिथ्या या कल्पना पर भ्राधृत मान बैठे है । यदि सारी उपवणित प्राचीन घठनाग्रो को 
कल्पना-प्रसूत मान लिया जायगा, तो भारतीय जन-मानस मे जो उन घटनाओं का 
व्यापक प्रभाव जमा हुआ है, वह सर्वथा निराधार हो जायगा। किन्तु, निराधार वस्तु 
का इतना व्यापक प्रभाव हो जाना तके-विरुद्ध और सवंथा असगत है । 


भारतीय विद्याए दो विभिन्न रूपों मे विकसित हुई थी । यद्यपि दोनो का मूल 
स्रोत एक ही था और वह था सभ्यता के विकास की तीत्र भाबना और मानवीय चरम 
लक्ष्य की पुत्ति । निगम भ्रौर आगम-ये उन दो विकसित रूपो की प्राचीन सञ्चाएँ है । 
जिन चौदह या भ्रट्ठारह प्राचीन विद्याओ की गणना प्रसिद्ध है, वे केवल निगम-विद्याम्रो 
के ही भेद है इनमे चार वेद, चार उपवेद, छह वेदांग तथा उत्तरांग झाते हैं। इन 
उत्तरागो की व्यवस्था कुछ अस्पष्ट है । दर्शन, इतिहास, पुराण और यज्ञ ये चार 
वेदो के उत्तराग माने गये है, ऐसा अनुमान होता है । उत्तरागो का सम्भवत. परवर्त्ती 
काल मे वाळ मय के रूप मे सगठन हुआ । उससे पूर्व स्मृति मे ही इसकी सत्ता रही 
होगी । यही कारण है कि चौदह विद्याएँ ही प्रसिद्ध हुई; भ्रट्ठारह्‌ विद्याश्रो की गणना 
के उद्धरण कम मिलते है । जब ये उत्तरांग भी शब्दवद्ध होकर वाडमय का पग 
बन गये, तब ये भी विद्याश्नों की गणना मे निविष्ट कर लिये गये । फलत”, गणना 
चौदह से अट्ठारह हो गई । 'कौटिलीय अर्थशास्त्र! और 'काव्यमीमांसा' आदि ग्रन्थो 


में विद्याधरो के अनेक प्रकार से जो भेद दिखाये गये है, उनका प्रयोजन तत्तत्‌ विद्याग्री 


के महत्त्व-प्रदर्शन से ही है, न कि वहाँ विद्याओ की पूर्णर्पेण गणना करना उनका 
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लक्ष्य है। चौदह विद्याम्रो की गणना के पश्चात्‌ ग्रान्वीक्षिकी, त्यी, वार्ता और दण्ड- 
नीति इन चार विभागों को जोड देने से भी ग्रटूठारह की गणना कही-कही मिलती है, 
परन्तु उसमे पुनरुक्ति हो जाती है । इन चतुर्देश थवा अ्रष्टादश विद्याग्रो का श्रध्ययन= 
अध्यापन से ही विशेष सम्वन्ध है। इनका प्रायोगिक क्षेत्र बहुत श्रल्प है । 
वेद 
चार विद्याओं के प्रसग मे यहाँ त्रयी पद से जिन तीन वेदो की गणना की 
जाती है, उन्हे सभी ने विद्याधरो की गणना मे प्रधान रूप से लिया है । 
वार्ता | 
'वार्ता' पद से बहुत लोग इतिहास समझेंगे; किन्तु पुराण आदि मे जो इस 
पद का विवरण मिलता है, उससे तो यही सिद्ध होता है कि वार्ता शब्द का अर्थ वृत्ति 
के उपाय है । भिन्न-भिन्न वर्णो की वृत्ति के उपाय जिसमें बताये गये हो, वही "वार्ता? 
विद्या थी । 
आन्वीक्षिकी या तकेविद्या 
'भ्रान्वीक्षिकी तर्कविद्या को कहते है । इसका विवरण न्यायभाष्य में इस 
प्रकार किया गया है--प्रत्यक्षागमाभ्यां इंक्षितस्य अनु ईक्षण पन्‍्वीक्षा तया प्रवर्तते इति 
आान्वीक्षिकी । इस विवरण के अनुसार ग्राजकल के वडे-वडे आविष्कार इस विद्या के 
अन्तर्गत आ जाते हे । रेलगाड़ी के श्राविष्कार के सम्वन्ध में सुना जाता है कि किसी 
यूरोपियन ने एक जलयुक्त पात्न को अच्छी तरह चारो ओर से बन्द करके अग्नि के 
मुख पर रख दिया । उसमे भाप इकट्ठी होकर वह उछलकर नीचे गिर पडा, यह 
प्रत्यक्ष हुआ । इसी श्राघार पर उसने अनुसान किया कि वाष्प मे वडी भारी शक्ति है, 
श्रत. यह किसी चीज को उछाल सकती है या दौड़ा सकती है। इसी शक्ति का विचार 
करते-करते उसने रेलगाडी वनाई। इस तरह प्राय: सभी आविष्कार प्रत्यक्ष के 
आधार पर अनुमानो से निकाले गये है । ये सभी भारतीय तकंविद्या के अन्तर्गत भा 
जाते है । इन अद्ठारह विद्याम्नो के नाम इस प्रकार मिलते ह-- 
उराणन्यायमोमांसाधमंशास्त्राञ्चमिथित । 
वेदस्थानानि विद्यानां घर्मस्य च चतुदश ।। 

“चार वेद प्रौर छह वेदाग तथा इन दसो के साथ पुराण, न्याय, मीमासा, 
घमशास्त्र ये चार उपांग मिलकर चौदह विद्याएँ होती है । यही चौदही धर्म के भी 
स्थान ह--अर्थात्‌ इनसे ही भारतीय धर्म प्रकाशित होता है 1” 
पुराण 

इन चौदहो विद्याओवाले श्लोक 

भी 'पुराण! का नाम पहले श्राया है-- 
पुराणं सर्वशास्त्राणां प्रथम ब्रह्मणा स्मृतम्‌ । 
अनन्तरञ्च चक्त्रेभ्यो वेदास्तस्य विनिर्गता" ॥ 


में 'पुराण' का नाम सर्वप्रथम है । अन्यत्र 
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भ्रर्थातू, पहले ब्रह्मा ने पुराणविद्या ही प्रकाशित की थी और पीछे उनके भ्‌ख 
से चारों वेद प्रकट हुए। कृपया इसे उपहास की वात न समझे, अपितु यह युनिति- 
स्थित है । इसपर प्रकाश डालते हुए पुराण कहते है कि संसार को प्रकृति ने बनाया है, 
जिसमें अपने अनुकूल परिवत्तंन करने का आदेश हमारे “वेद' देते हँ । वस्तुतः, 
पुराण आजकल की भाषा मे 'फिजिवस' कहे जा सकते है और 'वेद' 'केमेस्ट्री' । 'फिजिक्स' 
के विना 'केमेस्ट्री' कोई काम नही दे सकती । इसी आधार पर पुराणो का कथन है 
कि पुराण सबसे पहले प्रकट हुआ ग्रौर उसमे वर्णित प्रकृति का पुणे चरित्र जानकर 
फिर उसमे अपने अनुकूल, अपनी जाति के अथवा अपने देश के अ्रनुकूल उचित 
परिवत्तन करने के उद्देग्य से 'वेदो' का प्रादुर्भाव हुआ । यह प्रादुर्भाव का क्रम सर्वेथा 
युक्तिसंगत है । वेद के भ्रथाह सागर में गोता लगानेवाले और उसका विज्ञान 
समझनेवाले जान सकते हँ कि वेद किस प्रकार श्रपनी जाति के या अपने देश के 
अनुकूल परिवत्तंनो की शिक्षा देता है । 


न्याय 
“न्यायविद्या तो वही श्रान्वीक्षिकी है, जिसकी चर्चा इसके पूर्व में की 


गई है! 
मीमांसा 

भीमासा' वेद के वाक्यार्थ समझने का शास्त्र है और वेद के वचनों को सरल 
भाषा मे सव लोगो को समझाने के लिए स्वतन्त्र शास्त है । 


धर्मशास्त्र 

धर्मशास्त्र? हमारे स्मृति-ग्रन्थ हे, जिनमे देश, काल एवं पात्र के अनुसार 
समाज=व्यवस्था के नियम-कानून, श्राचार-विचार तथा लोक-व्यवहार का प्रतिपादन 
किया गया है । ये चार उपांग है, जिनकी चर्चा की गई । 
झँंगविद्याएँ 

चेद के श्रग छह हूँ, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष भौर छन्द । 
इनमें 'शिक्षा' उस विद्या का नाम है, जो वेद के मन्त्रो तथा ऋचाओं के उच्चारण 
की विधि सिखाती है। कल्प वेदोक्त विधियो की सबके समझने योग्य व्याख्या 
प्रस्तुत करता है । व्याकरण शब्द-साधन की प्रक्रिया बतलाता है। निरुक्त एक 
प्रकार का भाषा-विज्ञानशास्त्र है। वह भाषा का पूर्ण विज्ञान भी देता है। भौर 
स्थान-स्थान पर वेद के विज्ञानो को भी प्रकट करता है । ज्योतिष तारां की विद्या है, 
जिसे जाने विना वेद का मर्म नही जाना जा सकता । फिर छन्द वह विद्या है, 
जो वेद के भिन्न-भिन्न देवताओ के सकेत-प्रतीक को प्रकट करती है। किस देवता 
की स्तुति किस छन्द में की जाय, इसका एक नियम वेद मे है, उसी के भ्रनुसार छन्द 
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देखकर कोई जान ले सकता है कि इस मन्त्र मे इस देवता की स्तुति है। इन 'अंग्रों 
झौर उपागो की सहायता से ही वेद की गम्भीरता समझी जा सकती है। 
“शिवमहिम्न.स्तोत्र' में भी एक जगह विद्याओं का विवरण आया है-- 


त्रयी सांख्यं योगः पशुपतिमतं वेष्णवमित्ति 
प्रभिन्ने प्रस्थाने चरमिदमदः पथ्यमिति च । 


इसमे चार विद्याएँ बताई गई है । वेदो की भाषा के श्रनुसार उन्हें त्रयी (तीन) 
कहा गया है। भाषा तीन प्रकार से ही वोली जा सकती है--गद्य, पद्य ग्रौर गान-रूप 
में। उनमे गद्य 'यजु' है, पथ 'ऋक्‌' है और गान 'साम' है। इनको कर्म करने- 
वाले ऋत्विजो के भेद से चार भी कहा जाता है। इनके ग्रतिरिकत 'महिम्नःस्तोत्र' 
में जो साख्ययोग के नाम ग्राते है, वे सभी दर्शनो का संकेत करते हैं भर पशुपित-मत 
तथा बैष्णव-मत ये भिन्न-भिन्न उपासना-मार्गों के सकेत है । 


कई विद्वानो ने विद्याश्नो के केवल दो भेद माने हे--एक दर्शन और दुसरी 
विद्या। जो परोक्ष रूप से ही अपने विपयों को समझाती रहें, उसे 'विद्या कहा 
जाता है और जो जानकर अनुभव मे लिया जा सके, उसे 'दर्शन' कहते हे । दर्शनो में 
जिन आत्मा, इन्द्रिय, भन आदि का विवरण मिलता है, वे सव भ्रनुभव मे लेने की 
वस्तुएं है। इन दर्शनो के छत्तीस भेद विद्यावाचस्पति श्रीमधुसुदनजी ने श्रपने 


शारीरक विमत्रा नाम के ग्रन्थ में दिखाये हे। उनका यहाँ विस्तार करना झावश्यक 
प्रतीत नही होता । 


आगसविद्याएँ 


इसके भ्रतिरिवत जो आगमविद्याभ्रो के भेद-प्रभेद है, उनका प्रायोगिक क्षेत्र 
बहुत विस्तृत है। प्राचीन काल में जीवन के सभी क्षेत्र प्रभावित थे। श्रागम- 
विद्याओ के मुख्य भेद इस प्रकार है--कल्प, सिद्धान्त, सहिता, तन्त्र, यामल और 
डामर--इनमें “कल्पो' को ्राम्वाय' भी कहा जाता था। इतिहास और उनके 
प्रकीर्ण विषय सिद्धान्त? के धन्तगत भ्राते थे। वृष्टि श्रादि के जानने के निमित्तों 
का अध्ययत् 'योमल' का विषय था । भ्रनेक प्रकार के अभिचार अर उनका निवर्तन 
डामर' कहलाता था। मणि, मन्त्र भर ओपधियो की विलक्षणताम्रो का अनुभव 
प्राप्त करना 'तन्त' का विषय था। तन्त्रविद्या के सहस्रो भेद भारत में विकसित 
इए। फिर उनसे अनेक मार्गे निकले। प्राय ऐसा माना जाता था और प्रत्यक्ष 
भी था कि तन्तविद्या के पारगत मनीपियो के साथ कोई स्पर्धा नही कर सकता था । 
उपयूक्त सभी श्रागमविद्याश्रो के प्रभेद भी अनेक है, जिनमें एक-एक भेद 
पर भ्रनेक ग्रन्थ लिखे गये श्रौर उनका प्रायोगिक रूप भी सर्वत्र प्रचलित था। ये 


वे विद्याऐ है, जिनका प्राकृतिक पदार्थों से विशेष सम्वन्ध », इन्हें प्राकृत- 
विद्या भी कहते है । ह दै । अतः, इन्हें मात 
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दिव्यविद्याएँ या सिद्धियाँ 

इनके अतिरिक्त आत्मबल से प्राप्त होनेवाली विद्याएँया, सामथ्यं पृथक्‌ 
परिगणित किये गये हुँ, जिन्हें दिव्यविद्या कहा जा सकता है। योगाभ्यास से 
झात्मदल की उपलब्धि के अनन्तर ये दिव्य सामर्थ्य प्राप्त होते थे । 


इन दिव्यविद्याग्रो की पृप्ठमृमि मे ग्रात्मा या चेतना ही मुख्य है।इस चेतना 

म॑ भन भौर इन्द्रियों के द्वारा वल का आधान किया जाता था । प्राचीन भारतीय 
मनोपी इस बात को भली भाति जानते थे कि परम शक्तिशाली पदार्थं की शक्ति भी 
यदि विकेन्द्रित होकर अनेक धाराग्रो में प्रवाहित होने लगे, तो वह पदार्थ भ्रपनी सारी 
शक्ति खो देता है। उसकी शवित तभी बढती है, जव उस शक्ति को संयत और 
केन्द्रित रखा जाय । हमारे मन शरीर इन्द्रियो मे जो श्रदम्य शक्ति है, उसका 
विकेन्द्रित होना ही हमे निर्बल बनाना है। यदि उस शक्ति को केन्द्रित करके ग्रात्मा 
की झोर उन्मुख किया जाय, तो वह शक्ति श्रत्यधिक विकसित हो जायगी; क्योंकि 
मन, इन्द्रियां और उनकी सभी शक्तियां स्वत जड हूँ। वे जब बाह्य जड पदार्थो के 
सम्पर्क मे भ्रायेंगी, तब उनमे जडता या क्षीणता का ही भ्रधिक सचार होगा और 
वे ह्लासोन्मुख होती जायेगी। इसके विपरीत मन और इन्द्रियो की सम्पूर्ण शक्तियाँ 
यदि चेतन भ्रात्मा की धरोर उन्मुख होती रहेंगी, तो भ्रात्मचैतन्य के सम्पर्क से वे 
जगमया उठेंगी । 

इस पृष्ठभूमि के श्राधार पर दिव्यविद्याओ का विकास समझ मेभ सकता है। 
प्राचीन साहित्य में इनके विवरण श्रौर उदाहरण विपुल मात्रा मे उपलब्ध होते है। 
यौगिक क्रियाओं से मन का सयम करने पर जो शक्तियाँ उपलब्ध होती है, थे ही ग्राठ 
सिद्धियो के रूप मे प्रसिद्ध है । उनके नाम हुँ-अणिसा, महिमा, गरिमा, लघिमा, 
प्राप्ति, प्राकाम्य, इंशित्व और घशित्व । 'अणिमा“सिद्धि प्राप्त हो जाने पर शरीर 
को संकल्पमात्र से छोटे-से-छोटा रूप दिया जा सकता है। रामायण मे हनुमान्‌ के 
चरित्र में मशक रूप धारण करके उनके लका मे प्रवेश करने का वर्णन मिलता है। ऐसे 
भ्रणिमा-सिद्धि का वर्णन पुराणो मे उपलब्ध होता है । इसी प्रकार, 
संकल्प-मात्र से वडे-से-वडा रूप धारण करने का सामर्थ्य महिमा-सिद्धि से प्राप्त हो 
जाता है । रागायण के हनुमच्चरित मे ही सुरसा राक्षसी के मुख के भीतर न समा 
जाने के लिए हनुमान्‌ के काय-वैपुल्य का वर्णन मिलता है तथा पुराणो मे भगवान्‌ के 
मत्स्यावतार में छोटी मछली महामत्स्य बन गई। यह वर्णन भी 'महिमा-शक्ति के 
आधार पर ही संघटित हुआ है । 'महाभारत' मे भी ऐसी श्रनेक कथाएँ आती हे । उनमें 
एक यह भी है कि वनवास-काल में भीमसेन एक बार गन्धमादन पर्वत पर चढने लग । 
वहाँ पगडण्डी पर प्रागे बढ़ते हुए उन्होने देखा कि एक अत्यन्त वृद्ध और जर्जर शरीर- 
वाला वानर आगे का रास्ता रोककर बीच मै पड़ा है। भीमसेन को ध्रागे जाने की 


ही श्रन्य वणंनों में 
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शीघ्रता थी । उन्होने उस वृद्ध वावर से मार्ग से हट जाने को कहा । इसपर वानर ने 
अपने शरीर की असमर्थता प्रकट करते हुए कहा कि भाई, तुम मुझे लाँघकर आगे 
निकल जाग्रो । भीमसेन ने वानर का लाँचना ठीक नही समझा । वानर नेकहा कि 
श्राप ही मेरी पू'छ को एक मोर हटाकर श्रागे चले जायें। भीमसेन जब पू 5 हटाने 
लगे, तो भ्रपती सारी शक्ति लगा देने पर भी पूछ को तिलमात् भी नहीं हटा सके । 
तव उन्होने विनीत भाव से वानर से प्रार्थना की कि आरप कौन है, कृपया बतलाये । 
वानर ने उत्तर दिया कि मैं हनुमान्‌, तुम्हारा बडा भाई हूँ । तुम्हे भ्रागे वढ्ने की 
विपत्तियों से सःवधान करने के लिए, तुम्हारा मार्ग रोककर लेट गया था। तुम यदि 
आगे वढो, तो जरा सावधानी से वढना; क्योकि यहाँ से आगे मनुष्यो के लिए गन्तव्य 
स्थान नही है । मनुष्यों की गति यही तक है । यहाँ से आगे यक्षराज कुबेर का श्राधि- 
पत्य है और उसमें यक्षगण विचरण किया करते हे। यह सुनकर भीमसेन के उल्लास 
की सीमा न रही । उन्होने हनुमान्‌ का अभिवादन किया और उनसे यह प्रार्थना की 
कि आप मुझे कृपया अपना वह रूप दिखाये, जिस रूप से थापने समुद्र का उल्लघन 
किया था। भगवान्‌ हनुमान्‌ ने पहले तो कहा कि तुमर्मे वह रूप देखने का सामर्थ्यं 

नही है; परन्तु भीमसेन का आग्रह देखकर उन्होने "महिमा “सिद्धि का चमत्कार दिखाया 

और अपने उसी गगनस्पर्णी रूप को प्रकाशित किया, जिससे उन्होने समुद्रोल्लघन 


किया था । उसे देखकर भीमसेन त्रस्त होकर काँपने लगे, तव भगवान्‌ हनुमान्‌ ने अपने 
रूप का सवरण कर लिया । 


तीसरी सिद्धि गरिमा नाम कीहोती है। शरीर के किसी भी श्रग को श्रत्यन्त 
वजनी वना देना 'गरिमा-सिद्धि' के आधार पर सम्भव होता था । इस सिद्धि के कितने 
ही निदर्शन प्राचीन साहित्य मे उपलब्ध होते हे । उपयु क्त कथानक में ही श्रीहनुमान्‌जी ने 
अपनी पूंछ में 'गरिमा-सिद्धि का ही प्रयोग करके भीमसेन के शक्तिमद को 
चूर्ण किया, यह वणित हुआ है । एकाकी श्रगद ने रावण की सभा मे प्रवेश करके ऐसी 
ही गरिमा-सिद्धि' का प्रदर्शन किया था। उसने रावण की सभा से यहु घोषणा की 
कि मेरा पैर कोई इस स्थान से हटा दे, तो मे भगवान्‌ रामचन्द्र की पराजय स्वीकार 
कर लूंगा। वह पैर गरिमा” से इतना भर गया था कि रावण की सभा के सभी 
वलशालियो ने श्रगद के पैर को अपने स्थान से विचलित कर देने की भरपूर चेष्टा की, 
परन्तु वेसा नही हो सका । अन्त में, रावण स्वय जव अगद का पैर उठाने के लिए श्राने 
लगा, तव अंगद ने सोचा कि रावण भी इन सिद्धियो के रहस्य को जानता है। श्रत र 
उसने बही कह दिया कि रावण, तुमको भगवान्‌ रामचन्द्र केपैर पकडने चाहिए । 
केवल मेरे पैर पकड़ने से तुम्हारा काम नही चलेगा । 


कर्ण और अजुं न के युद्ध के अवसर पर जव कर्ण ने सर्पमुख धाण चलाया, तब 


इमी गरिमा-शक्ति का प्रदशन भगवान्‌ कृष्ण ने किया था । भगवान्‌ कृष्ण की वाल्या- 
वस्था के चरित्नो में इसके अनेक उदाहरण मिलते है । 
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चौथी लघिमा-सिद्धि कहलाती है। इसके आधार पर अपने शरीर को इतन 
हल्का बनाया जा सकता है कि विमान आदि की सहायता के विना भी आकाश में 
संचरण हो सकता है । 

पाँचवी प्राप्ति नाम की सिद्धि होती है। इसके प्राप्त हो जाने पर एक ही जगह 
स्थित होता हुआ भी पुरुष बहुत दुर घटनेवाली घटनाश्रो को भी आँखो से देख ही नही 
सकता, अपितु उनपर प्रभाव भी डाल सकता है । इस सिद्धि के मिल जाने पर पृथ्वी 
पर बैठा हुआ ही मनुष्य अपने हाथो से चन्द्रमा को छू सकता है। भगवान्‌ कृष्ण 
द्वारका में बैँठ-बैठ ही दु शासन से खीचा जानेवाला द्रौपदी का वस्त्र बढा दिया । 


छठी प्राकास्य नाम की सिद्धि वह होती है, जिसके श्राधार पर पुरुष सभी पदार्थो 
को अपने अनु कूल वना लेता है। वह भूमि मे भी जल के समान प्रवेश कर सकता है । 
पवतो की शिलाओ के भीतर भी वह प्रवेश कर जाता है। जल में उतरने पर जल उसे 
गीला नही करता । अरिन मे प्रवेश करने पर श्राग्न उसे जलाती नही। वह खले 
्राकाश में भो अ्रपने-श्राप को अदृश्य वना लेता है। धूप मे खडे होने पर भी वह ऐसा 
दिखाई दे सकता है, जैसे वह सघन छाया मे खडाहो। उसकी गति मे कोई अ्रवरोध 
कही रहता ही नही । वह बन्दीगृह की दीवारो के भीतर से भी बाहर निकल श्रा सकता है । 
भगवान्‌ कृष्ण द्वारका मे प्रवेश करने लिए ग्रा रह थे । द्वारका के समीप के 
*वत'क' पर्वत-प्रदेश में जव भगवान्‌ श्रीकृष्ण विचर रहे थे, तब जरासन्ध की सेना ने 
भगवान्‌ को पकड लेने की अभिसन्धि से उस पर्वत को चारो ओर से घेर लिया; फिर 
भी अपनी 'प्राकाम्य'-सिद्धि के द्वारा कृष्ण द्वारका मे सानन्द प्रवेश कर गये । श्रीकृष्ण- 
चरित्न मे 'प्राकाम्य-सिद्धि का अन्य प्रसग भी आया है कि जब श्रीकृष्ण मथुरा मे थे, तब 
भी जरासन्ध के सैनिको तथा कालयवन ने मथुरा को घेर लिया । भगवान्‌ ने एक ही 
दिन मे मथुरा के सभी व्यक्तियो (वृद्ध-बालक-स्त्री आदि) को नवनिर्मित द्वारकापुरी 
में पहुँचा दिया, फिर जरासन्ध और कालयवन से टक्कर लेने उसी दिन वापस मथुरा भी 
श्रा पहुँचे । 
सातवी ईशित्व नाम की सिद्धि है । इसके प्राप्त हो जाने पर 'अणिमा' श्रादि 
सिद्धियों को किसी दूसरे व्यक्ति को यथेच्छ दे देने का भी सामर्थ्य प्राप्त हो 


जाता है । 

झाठवी सिद्धि बशित्व है । इसके प्राप्त करने पर प्रबल-से-प्रबल पुरुष या 
किसी भी प्राणी को अपना वशवद किया जा सकता है। भगवान, कृष्ण ने 'कालियनाग' 
को इसी के द्वारा वश मे किया था । बुद्ध को मारने केलिए देवदत्त ने जब उनपर 
मतवाला हाथी छुड़वाया था, तव भगवान्‌ बृद्ध ने भी 'वशित्व-सिद्धि के द्वारा ही 
उस हाथी को वश मे करके अपने प्रति अनुरक्त कर लिया था। येमन के सयम से 


प्राप्त होनेवाली विद्याएँ हे । 


$६८ पुराण-परिक्षीलन 


इसके वाद इन्द्रियो के सयम से दिव्यदृष्टि प्राप्त होनेवाली आठ सिद्धियों 
का विवरण मिलता है। इन सिद्धियो के द्वारा अतीत और श्रनागत का भी ज्ञान 
हो जाता है! इसके श्रनेक उदाहरण है। महपि 'वसिष्ट' ने समाधि के द्वारा भूतकाल 
में घटित कामधेनु के शाप को भी वत्तंमान के समान देखकर दिलीप को शाप की 
वात वता दी थी । इसी के ग्राधार पर 'वाल्मीकि' ने परोक्ष रामचरित्र का 
यथावत्‌ निरूपण करके उसका लेखन कर्‌ दिया । पूर्वजन्म की घठनाओ के ज्ञान 
के भी अनेक दर्शन पुराणो मै प्राप्त होते है । पालि-साहित्य के अ्रध्ययन से पता 
चलता है कि वृद्धदेव को श्रपने पुर्वंजन्म-जन्मान्तरो का ज्ञानहोगयाथा। वह भी 
इसी दिव्य दृष्टि के श्रन्तगत आता है । भविष्य ज्ञान हो जाना तो भारतीय साहित्य मे 
सुपरिचित है । यह वात तो किसी से छिपी नही है । आगे होनेवाले सूर्यग्रहण और 
चन्द्रग्रहण का पहले ही वर्णन कर दिया जाता है । वेदव्यास ने परीक्षित को उनके आगे 
आनेवाले जीवन की सभी घटनाएँ वतला दी थी, जिन्हे जानकर वे उन्हें नही रोक सके । 


दिव्यदृष्टि के दुसरे भेद मे अत्यन्त दूरस्थित तथा अतिक्रान्त पदार्थ का दर्शन तथा 
शब्द का श्रवण हो सकता है। इसी भ्राधार पर हस्तिनापुर में धृतराष्ट्र के समीप बैठ हुए 
सजय ने भगवान्‌ वेदव्यास की कृपा से सुदूर कुरुक्षेत्र में होनेवाले महाभारत-युद्ध 
को देखा भौर धृतराष्ट्र को उनका आँखो देखा वर्णन कहा सुनाया । यह रहस्य है, 
जिसे आज हम 'रेडियो' तथा 'टेलीविजन' में पाते है । 


तीसरी सिद्धि के आधार पर समस्त प्राणियों के शब्दो का ज्ञान हो जाता है । 
मनुष्य ही मनुप्य की वाणी समझ सकता है, परन्तु वात-चीत और भावप्रकाश तो प्राणी- 
मात्र करते है । पशु-पक्षी अपनी वोली में अपने भावो का प्रकाशन किया करते हँ, यह वात 
अब प्राणीशास्त्र के विशेषज्ञ सर्वेथा स्वीकार कर चुके हैं। इस तीसरी दिव्यदृष्टि के 
प्रभाव से सभी प्राणियों की वोलियो से प्रकट होनेवाले भावो को जाना जा सकता है । 
इसके भी अनेक उदाहरण पुराणो मे मिलते हे । 


चौथी दिव्यदृष्टि के आधार पर दुसरे पुरुष के समीप से आनेवाली वायु 
के ससर्ग से भी उस मनुष्य के मानसिक भावो को जाना जा सकता है। पांचवी दिव्य 
दृष्टि के श्राधार पर भूगर्भ में सस्थित पदार्थों का ज्ञान हो जाता है। दिव्य अजन 
अ्रखा म लगा लेने से दिव्य-दृष्डि मिल जाती थी। ऐसा व्यक्ति जमीन के नीचे दस 
हाँयो तक की गहराई में स्थित पदार्थो को अच्छी तरह देख लेता था। 


सूय में मन की पूरी शक्ति लगा देने से समस्त भुवन का ज्ञान हो जाता है। 


। सातवी दृष्टि में ओपधो के प्रभाव का ज्ञान हो जाता है । यद्यपि आयुर्वेदादि 
शास्त्रा के दारा औषधियो का प्रभाव जाना जा सकता है; किन्तु वह सर्वथा परोक्ष 
ज्ञान है । इम दिव्य-दृष्टि से उनके प्रभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान हो जाता है। 


पुराणों के कुछ अन्य विषय ३६३ 


्ाठवीं दिव्यदृष्टि से ताराम्रों के प्रभाव का ज्ञान हो जाता है। ये आठ सिद्धियाँ 
इन्द्रियों का संयम करने पर प्राप्त होती हे, जिनका विवरण कई पुराणों मे मिलता है। 

इसके श्रनन्तर हृदय का सयम करने पर भी आठ प्रकार की श्रलग सिद्धियाँ 
मिलती हैं। इनका विस्तृत उल्लेख 'योगदर्शंन' मे तथा पुराणो मे प्राप्त होता है । यहाँ 
संक्षेप मे इनका विवरण प्रस्तुत किया जाता है । 

हृदय का सयम करने पर सबसे प्रथम जिस सिद्धि का विवरण आता है, उससे 
अत्यन्त परोक्ष सत्ता का, अर्थात्‌ देवताओं का, प्रत्यक्ष दर्शन प्राप्त हो जाता है। 
हृदय-देश मे दैवी शक्तियाँ ही केन्द्रित रहती हे । इसी बात को श्रीकृष्ण ने गीता मे 
कहा हैँ 

ईश्वरः सवभूतानां हृद्देशऽजु न तिष्ठति। 
खामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रार्डानि मायया ॥ 

“हे अर्जुन ! ईश्वर समस्त भूतो के हृदेश मे अवस्थित है। वही अपनी माया से 
यन्त्र पर आरूढ के समान समस्त चराचर को घुमा रहा है।” इससे स्पष्ट है कि ईश्वर 
की स्थिति समस्त भूतों के हृदेश मे है। ईश्वर का अर्थ है स्थूल जगत्‌ का ईशन 

,करनेवाली देवशक्ति । अत;, ईश्वर को देवता भी कहा जाता है । वह हुद्देशो के भेद 
से भ्रनन्त आकारों और अनन्त धर्मोवाला बन जाता है। जो प्राणी अपने हृदय को 
संयत करके जिस नाम, रूप और धर्मवाले ईश्वरीय रूप का ध्यान करता है, वही रूप 
उसे इस प्रक्रिया की चरमावस्था मे प्रत्यक्ष हो जाता है। ध्रुव ने भगवान्‌ के जिस रूप 
का अपने हुददेश मे ध्यान किया, उसी रूप मे भगवान्‌ उसके सामने प्रकट हो गये । 
'प्रीमद्भागवत' मे ध्रुव की स्तुति का प्रारम्भिक पथ है-- 


योऽन्तः प्रविद्य मस वाच सिसां प्रसुप्तां 
सञ्जीवयत्यखिलशक्तिधरस्वथास्ना । 
श्रत्याँहच हरस्तचरणश्रवणत्वयादी- 
स्प्राणान्तसो भगवते पुरुषाय तुस्यम्‌ ॥ 
धुव कहता है कि 'जो भीतर प्रवेश करके मेरी सोई हुई वाणी को जगाता है, 
तथा जो हाथ, पैर, कान, त्वचा और प्राणो को भी चेतनता प्रदान करता है, उस 
प्रभु को मे प्रणाम कर रहा हूँ ।' यहाँ भक्तराज धूव ने यही प्रकाशित किया कि बाहरी 
रूप देखने से पहले अपने भीतर भी वह उसी रूप को देख रहा था और उसी के 
प्रभाव से उसे बोलने की शक्ति प्राप्त हुई थी । तन्त्रशास्त्र मे देवताश्रो के विभिन्न रूपों 
के ध्यान मकित है, उन रूपो को श्रपने हृदय मे जगाने की प्रक्रिया भी वहाँ वर्णित है । 
उसी से यह देव-दर्शन की सिद्धि प्राप्त होती है। हृदय का सयमन करने से ही विद्रोहियो 
की शक्ति तष्ट कर देने की शक्ति प्राप्त होती है, जिसे अभिचार भी कहा जाता है। 
इसका भी पर्याप्त विवरण पुराणो मे मिलता है। जनक की सभा मे शास्त्रार्थ करते समय 


३७० पुराण-परिशीलन 
'याजवल्वय' ने 'शाकल्य' ऋषि के लिए इसी सिद्धि का उपयोग करके उन्हे परास्त कर 
दिया था और 'गार्गी' को भी इमी की विभीषिका से परास्त किया था। रामायण 
में वर्णन भ्राता है कि राम-रावण-युद्ध में रामचन्द्र पर विजय प्राप्त करने के लिए 
मेघनाद ने एक यज्ञ प्रारम्भ किया था । उसी समय सेना-सहित पहुँचक़र लक्ष्मण ने 
उसका प्रयोग रोक दिया और वही यूद्ध करके उसे मार दिया । इस प्रकार के 
अभिचार-प्रयोग अधिकतर आसुरी सम्पत्ति के लोगो मे ही प्रचलित थे । परन्तु, ऐसा 
नही था कि अन्य लोग इससे ग्रपरिचित हो । भेद इतना ही था कि श्रसुरगण इसका 
आश्रय लेकर उपद्रव करते श्रौर आतंक फँलाते थे। वे सर्वथा इन प्रयोगो पर 
ही भ्रपनी शक्ति को केन्द्रित कर लेते थे, परन्तु शिप्ट पुरुष इसका दुरुपयोग कभी नही 
करते थे । हाँ, आपत्काल आ जाने पर भ्रथवा उपद्रावको के विरुद्ध वे भी इसका प्रयोग 
अवश्य करते थे । इसके ्रतिरिकत, अनेक भ्रभीष्ट कामनाओ की पूत्ति के लिए भी 
अभिचार-प्रयोग होते थे । 'मार्कण्डेयपुराण' की कथा से पता चलता है कि राजा 
“सुरथ और 'समाधि' नामक वैद ने राज्य-प्राप्ति तथा ज्ञान-प्राप्ति के निमित्त अभिचार- 
भ्रनृप्ठान से ही भगवती को प्रसन्न किया था । इस प्रक्रिया से तीसरी सिद्धि यह 
मिलती है कि आत्मा का प्रयाण दिखाई दे जाता है। श्रात्मा जब शरीर छोडकर 
श्रभिनिष्क्रमण करता है, तव अत्यन्त सूक्ष्म होने से उसे कोई देख नही सकता । परन्तु, 
हृदय के सयमन से प्रयाण करते हुए आत्मा का दर्शन किया जा सकता है । चतुर्थ 
श्रेणी मे मृत पुरुपो के भी प्रतिक्ृति-रूप छायापुरुपो का दर्शन करा दिया जाता है! 
महाभारत-युद्ध मे मृत पुरुपो के सम्बन्धियो को उनके छायारूपो का भगवान्‌ वेद- 
व्यास ने दर्शन करा दिया था । यह विद्या आज भी विदेशो तथा भारत में प्रचलित है! 
विराट्‌ पुरुप का दर्शन भी इसी क्रम में आया है ! भगवान्‌ कृष्ण ने महाभारत- 
सग्राम के प्रारम्भ में दिव्य चक्षु प्रदान करके अपना विराट्‌ रूप प्रदर्शित किया । 
दुर्योधन की सभा में तथा वाल्यावस्था में भी श्रीकृष्ण ने अपनी माता यशोदा को 
विराट्‌ रूप दिखाया था। इस कम की छठी सिद्धि सायाव्यामोहर है। इसके 
अनुसार ऐसे-ऐसे दृश्यो का प्रदर्शन कर दिया जाता है, जो यथार्थ मे तो सर्वथा 
मिथ्या है, परन्तु दर्शक उन्हें मर्वथा सत्य और अपने लिए घटित ही समझता है । 
नारद को मुग्ध करने के लिए मायापुरी मे एक स्वयंवर की घटना का ऐसा ही वर्णन 
आना है। 'शाल्व' नाम के एक असुर ने, भगवान्‌ कृप्ण के सामने, उनके पिता 
वसुदेव को पकड़कर माया से उनका शिरण्छेद करा दिया । परन्तु, भगवान्‌ कृष्ण 
तो इन विद्याथ्नो के स्वामी ही थे । उनपर उसकी माया नही चली । रामायण मे भी 
मेघनाद ने माथा की सोता का राम-लदमण के सामने वध कर दिया था , जिससे 
मयाँदापुरुपोत्तम व्यामोह मे श्रा गये थे । सातवी उपश्रुति विद्या कही गई है । इसे 
रात्रिविद्या भी कहा जाता है । इसके आधार पर श्रत्यन्त गप्त या छिपाये गये धन, 
पुर्ष आदि का भी श्रनायास पता लगा लिया जाता है। आठवी विद्या इस प्रसग में 
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संस्काराधान करनेवाली है। इसके आधार पर कोई विद्वान्‌ [पुरुष किसी छोटे 
बालक के सिर का स्पशं करके उसमे विलक्षण विद्वत्ता को प्रदीप्त कर सकता है 
भ्रोर वह शिशु गम्भीर-से गम्भीर शास्त्रो और उनके रहस्यो पर अदभुत ज्ञान का प्रदर्शन 
कर सकता है । शुकदेव तथा शकर को यही विद्या प्राप्त थी, जिसके श्राधार पर 
शंकर ने कहा था--वर्णयामि जगत्त्रयम्‌ । अपनी प्रसुप्त प्रज्ञा को प्रबुद्ध करने के लिए 
शिव, गणपति, तारा भ्रादि देवो की उपासना का विधान तन्त्र आदि शारत्रों मे 
प्राप्त होता है । ये सारी मिद्धियाँ या विद्याएँ हृदय का सयमन करने पर प्राप्त 
होती है । 
इसी प्रकार, घ्राणो के सयम से भी आठ प्रकार की विद्याएँ प्राप्त होती है । 
इनमे प्रयम है--कायव्यू ह्‌ । इसके आघार पर एक ही मनुप्य अनेक शरीर धारण करके, 
भिन्न-भिन्न स्थानो मे भिन्न-भिन्न कार्यो का सम्पादन कर सकता है । कृष्ण भगवान्‌ 
के चरित्न में तथा अन्य अनेक पौराणिक चरित्नो मेभी इस विद्या का प्रभाव वर्णित 
हुआ है। दूसरी विद्या है--परकाय-प्रवेश । इसके आधार पर सिद्ध पुरुष अपने 
शरीर को अलग सुरक्षित रखकर किसी अन्य पुरुष भ्रथवा पशु के शरीर में प्रवेश करके 
अपना अभीष्ट कार्य पूरा कर लेता है। सुप्रसिद्ध है कि शंकराचार्य ने मण्डनमिश्र 
की धर्मपत्नी के काम-कलाविषयक प्रश्नो का उत्तर देने के लिए एक राजा के शरीर 
में प्रवेश किया था । 'किन्दभ' नामक ऋषि ने एक मृग के शरीर मे प्रवेश कर पनी 
पत्नी को मृगी बनाकर उसके साथ विहार किया था। तीसरी प्राणसंहारिणी नाम की 
विद्या हे । इससे किसी के भी प्राणो का सहरण किया जा सकता है। राजा 'वेन' के 
उपद्रव से त्रस्त होकर ऋषियो ने कुशा के भ्रग्रभाग का स्पर्श कराकर उसके प्राणो का 
आहरण कर लिया था । चतुर्थ मृतसंजीवनी विद्या है। इससे मृत शरीर में भी प्राण- 
संचार किया जा सकता है । इसकी भी श्रनेक घटनाएँ प्राचीन साहित्य मे मिलती हे । 


पाँचवी सिद्धि का नाम स्थाणूज्जीविनी है । इसके प्रभाव से नितान्त शुप्क 
वृक्ष (टू'ठ) भी हरा-भरा वना दिया जाता है । भागवत मे यह भ्राख्यायिका भ्राती है 
कि राजा परीक्षित को सातवे दिन तक्षक सपं डंसेगा । यह शाप 'मुनिकुमार' ने 
दिया था। उसके अनुसार सातवे दिन जब तक्षक परीक्षित को डॅसने के लिए आ रहा था 
तब उसे मार्ग मे एक ब्राह्मण मिला। तक्षकने ब्राह्मण से पूछा कि तुम कहाँ जा 
रहे हो? उसने उत्तर दिया कि आज परीक्षित को शाप-वश तक्षक डेसेगा और मे 
अपनी विद्या के प्रभाव से उसे पुनर्जीवित कर दूंगा और तब राजा मुझपर प्रसन्न होकर 
मुझे धन से परिपूर्ण कर देगा। तक्षक ने ब्राह्मण की विद्या की परीक्षा लेने के लिए 
कहा कि यदि वास्तव मे तूममे इस प्रकार की विलक्षण शक्ति है, तो मै श्रपने विष 
के प्रभाव से इस सामनेवाळे वृक्ष को जला डालता हूँ। तुम अपनी विद्या से पुन इसे 


भरा कर दो । इतना कहकर तक्षक एक हरे-भरे विशाल वृक्ष को अपने विष 


हरा 
उसपर ब्राह्मण ने कहा--ठीक है, भ्रव मेरी 


की ज्वाला से तत्क्षण झलसा दिया । 


३७२ पुराण-परिशीलन 


विद्या का भी प्रभाव देखो और उसने अपनी 'स्थाणूज्जीविनी' विद्या के प्रभाव से उस 
वृक्ष को पुन वैसा ही हरा-भरा कर दिया। ब्राह्मण की विद्या का चमत्कार 
देखकर तक्षक आश्चर्यविमूढ हो गया और उसने ब्राह्मण को वहुत-से बहुमूल्य 
मणि-माणिक्य दिये और प्रार्थना करके उसे जौठ जाने के लिए राजी कर 
लिया और ब्राह्मण लौट भी गया | छठी सिद्धि छायाग्रहणी नाम की होती है । 
इसके द्वारा किसी प्राणी की छाया को ग्रहण करके उस प्राणी को वश में 
किया जा सकता है । 'रामायण' मे विवरण मिलता है कि हनुमान्‌ समुद्रोल्लंघन कर 
रहे थे, तव 'सिंहिका' नाम की राक्षसी ने इसी विद्या के द्वारा हनुमान्‌ की छाया 
पकड़कर उन्हें नीचे गिरा दिया । फिर भी हनुमान्‌ उसका दमन कर आगे बढे। 
सप्तम तथा ग्रष्ठम प्रभेदो के श्रनुसार ञ्राकृति तथा लिग-परिवर्चेन कर दिया जाता है। 


'इला' और 'सुद्युम्त' के चरित्र मे तथा अन्यत्न अनेक स्थलो पर इनका वर्णन 
प्राप्त होता है । 


इसी प्रकार, मन्त्र के वल से भी श्राठप्रकार की सिद्धियाँ प्राप्त होती है । 
इममे प्रथम है-सर्पो का श्राकर्षण। इसके आधार पर मन्त्र के प्रभाव से दूरस्थित 
मपो का आकर्षण करके ग्रभीष्ट स्थान पर उनको ले जाया जा सकता है और 
उन्हें विपगून्य वनाया जा सकता है । इसी के ग्राघार पर 'जनमेजय' की प्रेरणा से 
ऋषियों ने नागयज्ञ किया था । आज भी इस मन्द्र-मिद्धि का प्रभाव भारत 
में प्रचुर है । दूसरी विद्या अग्निस्तम्भिनी कही जाती है। इसके द्वारा मन्त्र-प्रयोग से 
अग्नि को शीतल वना दिया जाता है । इस विद्या को जाननेवाला पुरुष यदि 
अग्नि मे प्रवेश कर जाय, तो वह जलता नही । अग्नि का यह स्तम्भन तीन प्रकार 
से होता है-सत्य के श्राधार पर, मन्त्र केश्राधार पर और मणि के आधार पर । 
प्राचीन काल में कोई अपराधी पुरुष वास्तव मे अपराधी है, श्रथवा इसपर 
अपराध का मिथ्या आरोप किया गया है, इस वात को जानने के लिए अनेक दिव्य 
परीक्षाएं प्रचलित थीं । उनमें से एक यह भी था कि उसे ग्रग्ति पर चलाया जाता था । 
यदि वह जल जाता, तो अपराध को यथार्थ समझा जाता था और यदि वह 
नही जलता, तो श्रपराध को मिथ्या समझ लिया जाता था । अग्नि पर चलने पर भी 
उससे न जलना यह ग्नि का स्तम्भन सत्य से ही होता था। इसी प्रकार, सत्य से 
अग्नि के स्तम्भन होने का वर्णन रामायण मे सीता की श्रर्नि-परीक्षा के अवसर 
पर भी आया है । सीता ने अपने सत्य के प्रभाव से लका-दहन के समय हनुमान्‌ की 
प्छ में जलनेवाली श्रग्नि का दाहकत्व रोक दिया था--- k 

दृश्यते च महाज्वाल करोति च न मेरुम्‌ । 

शिशिरस्येव सम्पातो लाङ्भ लाग्ने प्रतिष्ठित: ॥ 


इसका उदाहरण महाभारत के नल-चरित्र में मिलता है । नल को देवताओं 
ते जो मन्त्र दिया था, उससे वहु भ्ररिन के दाइकत्व को रोक देता था। इसके श्रतिरिक्त, 
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चन्द्रकान्त मणि के द्वारा भ्रग्ति-स्तम्मन का कार्य तो सर्वविदित ही है । इस 
सन्दर्भ मे तीसरी विद्या भ्रक्ष्यकरणी कही जाती है । इसके प्रभाव से गृह के किसी 
रतन को ऐसा बना दिया जाता है कि सहस्रो व्यक्तियो के भोजन करने पर भी भोज्य 
पदार्थ से वह कभी रिक्त नही होता। महाभारत में सूर्य से युधिष्ठिर को ऐसा ही 
वरतन प्राप्त होने का वर्णन मिलता है । चौथी विद्या के प्रभाव से निग्रहानुग्रहसामथ्यं 
प्राप्त होता है । 'निग्रह' के ग्राधार पर अ्रगस्त्य ऋषि ने विन्ध्य पर्वत को झुका 
दिया था । भगवान्‌ कृष्ण ने महाभारत-युद्ध मे जयद्रथ-वध के दिन सूर्य का निग्रह 
करके मध्याह्न मे ही सायंकाल दिखा दिया था । महषि 'कपिल' ने सगर के श्राठ 
हजार बलवान्‌ पुत्रो का निग्रह कर दिया था । देवेन्द्र के पद पर समासीन नहुष को 
गौतमादि महपियो ने निग्रह के द्वारा ही सर्प बना दिया था । महि विश्वामित्र के 
क्रोध से राजा हरिशचन्द्र को भ्रनेक कण्ट सहन करने पडे ये सब-के-सब निग्रह- 
सामर्थ्यं ही थे । अनुग्रहसिद्धि के आधार पर शाप का मोक्ष कर दिया जाता था। 
शापतप्त 'श्रहल्या' को भगवान्‌ रामचन्द्र ने अनुग्रह से पुनः स्व-स्वरूप प्रदान कर दिया । 
पाँचवी मन्त्र-विद्या का नाम है---पुत्रजननी। इसके आधार पर 'विभाण्डक' ऋषि 
के पुन्न ऋण्यशृ ग ने ग्रयोध्या मे महाराजा दशरथ को पुत्रेष्ठि यज्ञ कराया, जिससे 
उन्हें चार पुत्रों की प्राप्ति हुई । 'परशुराम' श्रौर 'विश्‍वामित्र' की उत्पत्ति-कथा भी 
इसी प्रकार 'पुत्रजननी” विद्या का निदर्शन है । इसी प्रकार, राजा 'दरुपद' को 'धृष्ट- 
दयम्न' और 'द्रीपदी' पुत्न तथा पुत्री के रूप मे प्राप्त हुए थे । मन्त्र के बल से होने: 
वाली अन्य सिद्धि के आधार पर अकाल मे भी वर्षा की जा सकती है और यह मन्त्र 
सिद्धि की छठी विधि है और इसका नाम है प्रावृषण्या । इसके भी अनेक निदर्शन 
प्राचीन साहित्य मे उपलब्ध हे । इसी के समान सातवी विद्या का नाम है--ञ्रापोनप्त्रीय । 
यह सर्वविदित है कि सूर्य की रश्मियो और वायु के द्वारा पृथ्वी मे स्थित जल आकाश मे 
ले जाया जाता है । इस विद्या के द्वारा सूर्यं की रश्मियो तथा वायु से उस जल को 
निर्जल स्थल में गिराया जा सकता है। वेद के आपोनप्तीय' सूक्त मे इस विद्या का 
विवरण है । 'कवष-एलूष' ने इसी विद्या के आधार पर 'मरुधन्वा' के प्र देश मे जल 
की धारा प्रवाहित कर दी थी, ऋषिगण भी आश्चर्यान्वित हो गये थे । फिर, मन्त्रों 
से सिद्ध होनेवाली आठवी विद्या मधुविद्या के नाम से प्रसिद्ध है। इस विद्या का 
उपनिषदो मे भी सकेत है । 'अथर्वा' के पुत्र 'दध्यङ' ऋषि इस विद्या को जानते थे! 
इसमे मधूमक्खियो के छत्ते के रूप मे सूर्यमण्डल का ध्यान करके रश्मियो से निस्सृत 
तत्त्व को मधु के रूप मे ग्रहण किया जाता है और अद्भुत शक्ति अजित की जाती है । 
वथ्वी का रूप उसी मधु से सगठित होता है। इससे परिवर्षण-विज्ञान हस्त- 
गत होता है भर यथेच्छ परिवत्तेन कर देने का सामर्थ्य भी प्राप्त कर लिया जाता है। 
इसका एक अत्यन्त शक्तिशाली रौर विलक्षण विद्या के रूप मे निरूपण मिलता है । 
उपर्य क्त विद्या-प्रभेदो के अतिरिक्त ओपधियों और यन्त्रो के वल से भी 
प्राप्त होतेवाली भाठ-आठ प्रकार की विद्या्ो का विवरण श्रीविद्यावाचस्पति 
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अपने इन्द्रविजय प्रस्थ मे दिया है । श्रोपधियों के वलपर जो विद्याए विकसित ₹ई थी, 
उनमें सर्वप्रथम मृतसंजीवनी का नाम आता है । अभिमन्त्रित करने के 
झनन्तर यह महौपधि ऐसा विलक्षण चमत्कार दिखलाती थ्री कि मृत प्राणी के णरीर 
में भी पुन. प्राण-संचार हो जाता था। इस विलक्षण विद्या के प्रभावो के उदाहरणो 
की भी कमी नही है। दैत्यगुरु शुक्राचायें इस विद्या के जाननेवालों में सुविख्यात ह । 
वे दैत्यो के गुरु थे और देवामुर-सग्राम होने पर सग्राम में मृत दैत्यों को वे 
झपने औपधो का श्रभिमन्त्रण करके उसके प्रयोग से पुनर्जीवित कर देते थे । इस 
विद्या को जानने के लिए देवगुरु वृहस्पति ने छल से ग्रपने पुत्न 'कच को शुक्राचार्य 
का परम प्रिय शिष्य वनाया । शुक्राचार्य उसपर अपना निरतिशय स्नेह रखते थे । 
ग्रसुरो को जव यह पता चला, तव उन्होने 'कच' को मार डाला। गुक्रा- 
चार्य ने श्रपनी इसी विद्या के द्वारा उसे पूनर्जीवित कर लिया। इसी प्रकार की 
दूसरी ओपधि-विद्या संजीवकरणी नाम से विख्यात थी। इसका प्रयोग ऐसे 
प्राणियो पर किया जाता था । जो मूर्च्छावण चेतनाशून्य हो जाते थे। राम-रावण” 
संग्राम में लक्ष्मण के मृच्छित हो जाने पर 'शूपेण' नामक वैद्य ने इसी श्रोपधि के प्रभाव 
से लक्ष्मण में पुन. चेतना का वचार किया था। इसी प्रकार विशल्यकरणी, 
सन्धानकरणी, डिम्मप्रसविनी श्रादि श्रोपचियो का विज्ञान उस समय भी खूब 
प्रसिद्ध था, जिनके उदाहरण पुराण-साहित्य में निवद्ध है । प्रस्तुत ग्रन्थ के पिछले 
श्रथ मे राजा सगर के वर्णन मे हम कह आये हूँ कि उनके साठ हजार पुत्नो का 
सम्पोपण और मवद्धंन डिम्भप्रसविनी विद्या से ही सम्भव हुआ था। इस विद्या 
के माहाय्य से शुक्र के समस्त जीवित कीटाणुश्रो को पृथक्‌-पृथक्‌ करके गोघृत के घडो 
में उन अणुझो को स्थापित कर दिया जाता था) इस ओपधि से दो प्रकार के 
कार्यो का सम्पादन किया जाता था । एकतो शुक्र-कीटाणभो को शरीर के भीतर 
ही वलिष्ठ बनाया जाता था, जिससे स्थान-विच्युत होते ही वे मरन जाये तथा 
कुछ क्षण जीवित रह मकें। इस श्रोषधि का एक दूसरा कार्य यह था कि यह गोघृत 
में इम प्रकार की शक्ति प्रकट कर देती थी, जिससे माता के गर्भाशय की शक्ति 
उस धटस्थित गोघृत में आ जाती थी! फलतः, घट मे ही डिम्भ के पोपण प्राप्त 
करते-करने सभी शुक्रकीट पुरे प्राणी के रूप मे घट से बाहर निकलते थे । यदि शुक्र 
स्थित समस्त कीठाणृ्रो को पृथक्‌-पृथक्‌ पोषण प्राप्त हो जाय, तो एक ही धर्मपत्नी 
मे एक साथ सहस्नो सन्तानो की उत्पत्ति तर्कमिद्ध है । 


महीपधि-सिढिविद्या में आठवी है--बलातिवला। मन्त्र के द्वारा प्राप्त 
इम विद्या से यकत पुरुप को न कभी थकावट होती है यान वह कभी बीमार 
पड़ता है । सावधान या सुप्त अवस्था में भी कोई दुश्मन उसका कुछ नही बिगाड 


सकता बह पृथ्वी पर भ्रद्रितीय पराक्रमी होता (है । राम-लक्ष्मण को महपि 
विदवामित्न ने यहीं मन्त्रसिद्धि दो थी । 
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इन महौषधि-विद्या्रो के भेदो ग्रौर !आइचर्थ मे डालनेवाले कार्यो का भ्रति 
संक्षिप्त विवरण यहाँ दिया गया ! अब सक्षिप्त में ही सही, थोड़ा यन्त्रो के सम्बन्ध 
मे भी प्रकाश डालना अनुपयुक्त नही होगा। हमारे यहाँ काश मे विमान- 
सचालन के लिए यन्त्र का आविष्कार बहुत प्राचीन है। ऐसे विमानो मे शुद्ध 
यन्त्र तथा मन्त्रशक्ति-संचालित यन्त्र-नदोनो का आविष्कार था। ऐसे यन्त्रो 
के आधार पर जो विद्याएँ प्रयोग मे आती थी, उनके भी आठ भेद श्रीविद्या- 
वाचस्पति मधमूदन श्रोझा ने इन्द्रविजय मे दिखलाये हे-- 

१ दिव्य विमान, २. पुष्पक विमान, ३, सौभ विमान, ४, सूत विमान, 
५ हरय्यंश्व विमान, ६. प्लव विमान, ७. श्रमृतगवी श्रौर ८ झिलासन्तरणी। 

इस विमान-विद्या का भारत मे पर्याप्त प्रसार था! कुबेर के यहाँ से 
श्राहृत रावण का पुष्पक विमान, क्र भुदेवो हारा निमित विमान, शाल्व-निमित 
विमान इत्यादि पुराणोक्त विवरणो मे सुप्रसिद्ध ह । 'शिलासन्तरणी' विद्या 
के श्राधार पर ही थीरामचन्द्र की सेना के नल-नील ने समुद्र में पत्थरो को तेरा 
कर सेतु वना दिया या। 

इन विवरणो से यह स्पष्ट हो जाता है कि उन विद्या्रो के समझे विना 
प्राणादि मे उल्लिखित घटनाओ का रहस्य समझ मे ग्राना कठिन है। जो लोग 
पौराणिक घटनाओ को कपोलकल्पित बतलाते हुँ, वे इन विद्याभ्रो के स्वरूप 
से अनभिज्ञ है, यह वात कटु होकर भी सत्य है। किन्तु, मेरा पूर्ण दावा है कि एक 
बार भी जो व्यक्ति ठीक से किसी पुराण का अध्ययन-मनन कर लेगा, वह पुराणो 
को निश्चय ही ज्ञान-विज्ञान आदि विषयो का सागर मान लेगा । 
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ब्रह्मा का दुहितृ-गमन 


पुराणो की खिल्ली उडानेवाले कुछ लोग पुराणो मे ग्रश्लील कथाओ श्र 
ग्रसम्भव कथाओं के रहने की चर्चा करते है और उनके आधार पर पुराणो ' 
श्रसभ्य लोगो का साहित्य वतलाते है । अत , उन प्रसगो के रहस्यो के सम्बन्ध में कुछ 
विस्तार से समाधान करना आवश्यक दै! 

प्रजापति का श्रपनी पुत्री के साथ समागम पुराणो की प्रथम भ्रश्‍लील कथा कही 
जाती है । इस ाख्यान का विवरण श्रीमद्भागवत (३।१२।२८) में इस प्रकार 
आया है-- 


वाचं दुहितरं तन्वी स्वयम्भूहरात मनः । 
श्रकामा चकमे सकत सकाम इति नः श्रुतम्‌ ।। 


किन्तु, इस शलोक के वास्तविक रहस्य को नही समझने के कारण ही अज्ञानी लोग 


गलत श्रर्थ के शिकार होते हे । श्रीमद्भागवत का यह श्लोक ऋग्वेद की निम्नाकित 
ऋचा के आधार पर ही लिखा गया है-- 


कामस्तदग्रे समवर्तताधि मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌ । 


भ्रर्थातू, सृष्टि के प्रारम्भ मे ब्रह्मा को सर्वप्रथम अपने को बहुत रूपो मे प्रकट करने 
की इच्छा हुई । ऐसी इच्छा 'काम' कहलाती है और वह 'काम' मन का रेत (वीर्य) है! 
इससे स्पष्ट है कि सृष्टि की कामना से पहले मन की उत्पत्ति होती है और वह 
मन ही प्राणपूर्वक 'वाक्‌' को उत्पन्न करता है । इस कारण, मन प्रजापति कहलाया और 
वाक्‌ मन की पुत्री कहलाई । फिर, मन ही उस “वाक्‌' में अपना रस देता है, जो वाकू के 
साथ उसका समागम कहा गया है । 


मन की अपेक्षा वाक्‌ सूक्ष्म होती है, अत. वह 'तन्वी' कही गई है। काम तो मन 
का ही धर्मे है, श्रत. वाकू को अकामा' और मन को 'सकाम' कहा गया है। सृष्टि मे 
सर्वप्रथम मन ही उत्पन्न हुआ, श्रत वह 'स्वयम्भू' भी कहा जाता है। 

श्रीमद्भागवत के उक्त श्लोक के आगे वर्णन मिलता है कि मरीचि आदि मूनियो ने 
प्रजापति के इस कार्य का विरोध किया श्रौर प्रजापति ने भी शरीर त्याग दिया, जिससे 
'नीहार' की उत्पत्ति हुई । इसका तात्पर्ये यह होता है कि इच्छा को दवाना चाहिए, उसे 
वाणी के द्वारा प्रकट नही करना चाहिए । वाणी के द्वारा इच्छा जव प्रकट हो जाती है, 
तब वह मन चप्ट हो जाता है। इस तरह की सारी सूष्टि तमोगुण के श्राधिक्य से प्रकट 
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होती है। ऐसे ही तमोगुण से नीहार की उत्पत्ति होती है । प्रजापति तो त्रिगुणात्मक है 
ही । उसके तीनों गुणों के ही कार्य सृष्टि मे होते हे । 
इस प्रसंग का दूसरा पक्ष ब्राह्मणग्रन्थो मे दिया गया है-- 


प्रजापतिवे स्वाँ दुहितरमभ्यध्यायत्‌ । 
दिवसित्यन्ये भ्राहुः उषसमित्यन्ये ॥ 
--एतरेयारण्यक । 


अर्थात्‌, “सूर्य का प्रकाश आने से पूर्व जो प्रभा फैलती है, वह उषा कहलाती है । 
वह उषा सूर्य से ही उत्पन्न होती है, इसलिए वह सूर्य की पुती कही जाती है ।” फिर, 
सूर्ये ही उसमे प्रकाश-रूप वीज देता है । यही रहस्य सूर्य का ढुहितृगमन माना जाता है । 
सूर्य श्रपनी दुहिता उषा के पोछे-पी छे लगा रहता है और उषा सूर्य की कान्ति से 
ही पृष्ट होती है । इसका संकेत इस प्रकार मिलता है-- 
सूर्यो देवीमुषसं रोचमानां मर्यो न योषामभ्येति पश्चात्‌ । 


इसका भी तात्पर्य यही है कि जिस प्रकार कोई पति श्रपनी स्त्री के साथ-साथ 
घूमता है, उसी प्रकार सूर्य भी उपा के पीछे-पीछे चलता है। ऐतरेयारण्यक की तरह 
इस वात को ऐतरय ब्राह्मण (१३1६) भी निम्नलिखित वाक्यो मे स्पष्ट करता है-- 
प्रजापतिः स्वां दुहितरमभ्यध्यायत्‌ दिवमित्यन्ये उषसमित्यन्येके इत्यादि । 
्रर्थात्‌, “सूर्योदय से कुछ पूवं जो प्रकाश आता है, उसे उषा कहते हे । वह उषा 
सूये से ही पैदा होती है, इसलिए वह सूर्य की दुहिता मानी गई है ।” यहाँ भी उषा 
में सूयं द्वारा प्रकाश दिये जाने के कारण, उसे वीर्य-दान माना गया है एवं सवत्र उषा 
भ्रागे-आगे चलती है और सूर्ये उसके पीछे लगा रहता हैं, यही स्त्री का भ्रनुगमन माना 
गया है। 
उपयूक्त भ्रथं उषा-पक्ष के है | ययू-पक्ष का विस्तार से गर्थें “ऐतरेय ब्राह्मण” मे 
मिलता है, जिसकी झाख्यायिका मे कहा गया है कि जब प्रजापति ने दुहिता का भ्रनुध्यान 
किया, तब देवताओं ने प्रजापति को इस अनर्थे से रोकने का विचार किया । किन्तु, 
जब किसी एक देवता मे रोकने का सामर्थ्यं न देखा गया, तब सभी देवताओं ने 
मिलकर भ्रपना-अ्रपना घोर स्वरूप एकत्र किया । उस एकत्र हुए घोर रूप से 'रुट्र' 
नाम का देवता पैदा हुआ । रुद्र को प्रकट देखकर उससे सभी देवताग्रो ने निवेदन 
किया कि प्रजापति यह अनर्थ कर रहा है, इसका तुम सिर काट डालो । इसपर रुद्र ने 
कहा कि मुझको इसका पारिश्रमिक क्या मिलेगा ? देवताओं ने कहा कि तुम सब 
पशझो के पति बना दिये जाओगे । इस आश्वासन के पश्चात्‌ रुद्र ने प्रजापति का 
शिरश्छेद कर दिया । विद्ध प्रजापति ऊपर उठा, जिसको 'मृग' कहा जाता है। उस 
समय प्रजापति का जो रेत स्खलित हुआ, वह सरोवर वन गया । इस घटना को 
देखकर देवताओ ने विचार कर निश्चय किया कि यह सरोवर प्रजापति का रेत है, 


राई पुराण-परिशीलन 


इसे दूपित न किया जाय । यहाँ उन्होने इसके लिए मा ढुपत्‌ शब्द का प्रयोग किया, 
वही 'मा दुपत्‌' परोक्ष भाषा मे मानुष वन गया । इस तरह वहाँ कई ख्पो मे दिव का 
वर्णन किया गया है, जिनमें “रोहिणी! का भी एक आख्यान है।' इसके विवरण म 
भाता है कि ब्रह्मह्ृदय नाम का जो तारा ग्राकाश मे दिखाई देता है, वही "रोहिणी 
तारा है । उसका नाम श्राज भी “रोहिणी! पद से ही प्रसिद्ध है । उसके ठीक सामने जो 
१४वाँ नक्षत्र है, उसका नाम 'ज्येष्ठा' है । 'रोहिणी' को लक्ष्मी कहते है भौर “ज्येप्ठा' 
को दरिद्रा कहते है । इसके मानी हुई कि 'रोहिणी' से ज्येष्ठा तक जब “चन्द्रमा 
जाता है, तब वह समृद्धि की ओर बढता है और ज्येष्ठा की ओर से जब भागे वढता है, 
तव वह मानो दरिद्र-भाव का सूचक होता है। 'महिम्न स्तोत' मे भी इसका एक 
पद्य * आता है, जिसमे भी इन ताराओ का सन्निवेश बतलाया गया है। वहाँ एक मृग 
का-सा तारा दिखाई देता है। उसके पास ही कटे सिर का-सा एक तारा दिखाई देता है । 
इन्ही ताराशो का वर्णन इस श्राख्यायिका मे दिखाया गया है। 


चन्द्रमा का शुरुपत्नी-गमन 
चन्द्रमा का अपने गुरु वृहस्पति की पत्नी के साथ सहवास का उल्लेख भी पुराणो 
मे मिलता है। उसपर भी स्वभावतः यह भ्राशका होती है कि देवता होते हुए भी 


चन्द्रमा ने ऐसा अनर्थ क्यो किया ? परन्तु, इस आख्यायिका का भी नक्षत्र-परक 
र्थं ्ाकाशविज्ञान के विइलेपण से स्पष्ट हो जाता है। 


गुरु का अर्थ है--वृहस्पति । पहले के ज्योतिविद्‌ विद्वान्‌ वृहस्पति के ही सम्बन्ध 
से गणना श्रारम्भ करते थे। वाद के ज्योतिविदो ने चन्द्रमा के अनुसार गणना प्रारम्भ 
कर दी । वृहस्पति के अनुसार, जो तारा-गणना होती है, वही चन्द्रमा के अनुसार भी 
उपपन्न हो जाती है, जिसे पौराणिक आख्यान की शैली मे कहा गया कि बृहस्पति की 


तारा चन्द्रमा ने छीन ली । इसप्रकार से सभी आख्यान केवल तारा-मण्डल के वर्णन- 
स्वरूप है, इसमें अइलीलता की कोई वात नही । 


इन्द्र का अहल्या-गमन 
इन्द्र-्रहल्या का समागम भी इसी प्रकार एक प्रतीकात्मक ध्राख्यान है। इस 
प्रतीकात्मक आख्यान को समझने के पहले 'ग्रहल्या' श्रौर 'गौतम'-इन शब्दो का 
रहस्यार्थ जान लेना म्रावश्यक है व्याकरण की रीति से 'श्रहल्या' शब्द का भ्रथं होताहै-- 
श्रद्धा यम्यते, भ्रहो यमयति चा सा श्रहल्या। अर्थात्‌, जो रात्रि के हारा समाप्त 
किया जाय अथवा जिसको दिन समाप्त करे, वह 'ग्रहल्या है । श्रत , अहल्या' नाम 
१ 'रोहणी? का रहस्य-स्पष्टीकरण आगे किया जायगा । --छे० 


३ प्रजानाथ नाथ प्रसभममिक स्वा दुहितर गत रोहिद्‌ भूता रिरमयिषुमृष्यस्य 
मरी १ अं वपुषा । 
बुलु दिवममिसपनाइतममु” त्रसन्ते तेष्यापि त्यजति न मृगन्याधरसस, ॥ 
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रात्रि का हुआ । इसी प्रकार 'गौतम' शब्द का गर्थे होता है--गो पृथ्वी से प्रादुभू त 
होनेवाली काली किरणें । पृथ्वी से काली ही किरणे निकला करती है और वे प्रकाश 
से दव जाती है, इसलिए वे किरणे लोक मे प्रतीत नेही होती । 
इस आख्यान मे कहा गया है कि इन्द्र भ्रहल्या के पास जब गया, तब उसने 
चन्द्रमा को कुक्कुर पक्षी बनाया । इतना तो सभी जानते है कि चन्द्रमा के दो पक्ष होते हैं, 
इसीलिए वह पक्षी कहा गया है। इन्द्र प्रकाश का देवता है, जिसके सम्बन्ध मे 
श्वुति' कहती है-- 
यथारिनिगर्भा पृथिवी यथा द्यौरिन्द्रेण गर्भिणी । ` 
भ्र्थात्‌, जिस प्रकार पृथिवी भ्रग्निगर्भ है, उसी प्रकार अन्तरिक्ष इन्द्र के द्वारा गर्भ- 
चान्‌ वना हुथ्रा है । ग्रतः, इन्द्र प्रकाश का देवता है । दिन मे तो प्रकाश का साम्राज्य 
रहता ही है, किन्तु 'अहर्या', अर्थात्‌ रात्रि मे जब इन्द्र, अर्थात्‌ प्रकाश का देवता जाने 
लगा, तव उसने चन्द्रमा का आधार लिया । इसी श्राधार के लिए उसने चन्द्रमा को 
पक्षी बनाया । यह तो विलकुल स्पष्ट है कि चन्द्रमा भ्रपने दो पक्षों के द्वारा ही प्रकाश 
ग्रहण करता है और देता है । चन्द्रमा के विना अहृल्या (रात्रि), इन्द्र (प्रकाश) को 
प्राप्त नही कर सकती, थर्थात्‌ प्रकाश (इन्द्र) ही रात्रि के पास जा सकता है । अतः, इस 
तरह प्रकाश का देवता इन्द्र चन्द्रमा के साहाय्य से अहल्या--रात्ति के साथ समागम 
करता है और यह समागम पूर्णिमा के दिन पूर्ण रूप से होता है। कथा मे वर्णित है 
कि जब 'गौतम' रात समझकर लौट श्राये, तब अपनी स्त्री के पास इन्द्र को देखकर 
उन्होने शाप दिया कि जा दुष्ट, तू ने भग के लिए ऐसा दुराचार किया है, अत तू सहत्र- 
भग हो जा । 'सहस्र भग' का श्रर्थ होता है--सहस्त्रेषु भेषु नक्षत्रेषु गच्छति, अर्थात्‌ हजार 
ताराग्रों मे गमन करके टिमटिमानेवाला । यही कारण है कि इन्द्र सहस्न नेत्रवाला कहा 
जाता है । वहाँ 'भग' नेत्न-रूप मे परिणत मान लिये गये है। इस प्रकार, यह भी 
ताराग्रों का या देवताग्रो का पौराणिक भाषा मे चरित्र-चित्रण किया गया है । इसमें 
भ्राक्षेप-योग्य कोई बात नही है । ऋषि ने अपनी स्त्री को शिला हो जाने का शाप 
दिया, उसका भ्राशय है कि सूर्यास्त के समय जगत्‌ की स्थिति पाषाण-जैसी ही रहती है । 
अर्थात्‌, उस समय न प्रकाश ही रहता है, न गौतम, अर्थात्‌ अन्धकार ही । इस कथा 
का यह स्पष्टीकरण 'अहल्याजार' शब्द के द्वारा कुमारिल भट्टपाद ने भी अपने 'तन्त्र- 
वात्तिक' मे किया है। 
राजपत्नी का अश्‍व के साथ शयन 
वाल्मीकीय रामायण मे भी लिखा मिलता हे कि दशरथ की महारानी 'कौशल्या? 
पुत्लेष्ि के समय अश्व के साथ रात-भर सोई । उसका भी रहस्य दिन मे घूमनेवाली 
शक्ति अश्व है, जिसके सम्बन्ध मे उपनिषद्‌ का वाक्य है--उषा वा भ्रश्‍वस्य मेध्यस्य 
झिरः। उस शक्ति के साथ शयन करना, अर्थात्‌ रात्रि-भर उस शक्ति का अनुचिन्तन 
करना ही समझा जायगा | 


~ 


३८० पुराण-परिशीलन 


'अगस्त्य का समुद्र-्पान 
इसी प्रकार पुराणो मे वणित अगस्त्य के समुद्रपान का श्राशय अन्तरिक्ष से ही 
सम्वन्ध रखता है। चातुर्मास्य जब समाप्तप्राय हो जाता है, तब अगस्त्य' तारा 
ग्राकाण में दिखाई देने लगता है । यह अगस्त्योदय इस वात को सूचित करता है कि जब 
्रन्नरिक्ष में वर्षा के योग्य जल नही रहा,भर्थात्‌ श्रगस्त्य तारा समुद्र से जल उड़ा- 
कर अन्तरिक्ष में ले जानेवाली शक्ति का तथा ग्रन्तरिक्ष मे रक्षित जल का शोपण कर 
गया । यही अगस्त्य का समुद्र-पान है । 


त्रिपुर 


इसी प्रकार त्रिपुरासुर का प्रकरण भी “लिंगपुराण' तथा 'स्कन्दपुराण' में 
मिलता है। उनके आधार पर इन्द्रविजय नामक ग्रन्थ मे विद्यावाचस्पति श्रीमघु- 
सूदन ओझा ने इसका रहस्य प्रकट किया है । 


~ 


शति प्राचीन समय में मय” नाम की असुरो की जाति थी । उसी में 'त्िपुर नाम 
का एक असुर हुआ । उसने तीनो लोको मे तीन 'पुर' बनाये, और इन तीनों पुरो 
को केन्द्र बनाकर देवताओं को पीडित करना प्रारम्भ किया । इन तीनो पुरों के पृथक्‌- 
पृथक्‌ निर्माण का विवरण इस प्रकार है । 
वज्राग नाम का मय असुरो का एक वर्गपाल था । उसने देवताग्रो को जीतकर 
'तारस्य' पर्वत पर अपना निवास बनाया । इसके ग्रनन्तर 'तार' नाम के श्रसुर ने उस 
पर्वेत को अपना निवास-स्थान बनाया । 'तार' का पुत्र 'तारक' हुआ। उसके तीन 
पुत्र हुए--विद्युन्माली, तारकाक्ष और भ्रम्वुजाक्ष । वत्तमानकालिक एशिया माइनर 
में 'शार्विक' नाम का स्थान है। वही प्राचीन काल मे 'तारक' का क्षेत्र था। इन तीन 
पुरो में एक लोहे का, एक चाँदी का और एक सोने का पुरथा। ये तीनों पुरो को 
प्राप्त कर मयवंश पूर्ण ग्रजेय वन गया था। तारकाक्ष की स्वर्णपुरी थी, कमलाक्ष 
की रजतपुरी श्रौर विद्युन्माली की लौहपुरी थी । इन पुरियो का निर्माण इस ढग 
से हुआ था कि आवश्यकतानूसार इन नगरियो की सारी सामग्री अलग-अलग करके 
श्रासानी से दूसरी जगह ले जाई जा सकती थी और त्रिपुर बनाया जा सकता था। 
इसलिए इस त्रिपुर को सचरणणील कहा गया है । इतना ही नही, यह 'त्रिपुर' आकाश 
मे भी संचरण कर सकता था । इस विलक्षण 'त्रियुर! में रहनेवाले स्त्री-पुरुष, बाल- 
वृद्ध “सभी योद्धा होते थे । श्रत, इसका विध्वंस करना अत्यन्त कठिन कार्य था। 
फिर भी एक ऐसा छिद्र था, जिसको जानने पर इस त्रिपुर का नाश सम्भव था। वह 
छिद्र यह था कि जिस समय पुष्य नक्षत्र का योग होता था, उस समय तीनो पुर 
मिलकर एक हो जाते थे । उसी समय किसी भी दक्ष धनुर्धर के एक ही वाण से इन 
तीनो का विनाश सम्भव था । परन्तु, किसी को इस छिद्र का पता नही था । श्रत', उक्त 
श्रसुरों ने इस त्रिपुर का आश्रय लेकर देवताग्रो को युद्धो में अनेक वार परेशान किया | 
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पहले उसकी भूमि के श्रेष्ठ भागों में सर्वेत्न भूमि के देवताझों का ही निवास था; किन्तु 
इस संचरणशील 'त्रिपुर' ने जहाँ-जहाँ अपना आसन जमाया, वहॉ-वहाँ से देवताग्रो को 
भागना पड़ा और असुरो का आधि पत्य जमता गया । भ्रन्तत', इस 'त्रिपुर' से अत्यन्त 
व्यथित होकर देवताओं ने भी श्रपनी रक्षा के लिए तीन दुर्ग बनाये और अपने को 
रक्षित करके उन्होंने असुरो के साथ संग्राम किया । इसके ग्रनन्तर भगवान्‌ शंकर ने 
एक विशाल रथ का निर्माण किया और उसपर आरूढ होकर तिपुर से संग्राम किया । 
भगवान्‌ शंकर के त्रिपुर के साथ संग्राम का यह वर्णन 'महिम्तः स्तोत्र मे भी एक पद मे 
इस प्रकार किया गया है-- 
रथः क्षोणी यन्ता शतधुतिरगेख्रो धनुरथो 
यथाङ्गे चन्द्राकौ रथचरणपाणि. शर इति) 
दिधक्षोस्ते कोऽयं त्रिपुर तुणमाडम्बर इति 
विधये. क्रीडन्त्यो न खलु परतन्त्राः प्रभुषियः ॥। 
इस स्तोत्र में कहा गया है कि उस युद्ध मे भगवान्‌ शकर का रथ पृथ्वी बनी थी, 
ब्रह्मा सारथी वना या, हिमालय पर्वत धनुष बना, सूर्य और चन्द्र रथ के पहिये 
बने और स्वयं विष्णु ही वाण बन गये थे। 
इस युद्ध मे जब शंकर के द्वारा 'विद्युन्माली' मारा गया, तब उसे जिलाने 
के लिए 'मय' ने एक 'मृतसजीवनी' नामक वापी बनाई। वह वापी ऐसी बनी कि उसके 
जल मे डाल देने से सभी मारे गये श्रसुर जीवित हो जाते थे। भगवान्‌ विष्णु को 
जब यह रहस्य मालूम हुआ, तब उन्होने वृष का रूप धारण कर वापी-रक्षको को मार 
दिया । तत्पश्चात्‌ वृषरूपधारी विष्णु मय-निर्मित वापी के सम्पूर्णं भ्रमृत-तत्त्व को 
पी गये। इसके वाद पुष्य नक्षत्र के योग होने पर भगवान्‌ शकर ने एक ही बाण 
से त्रिपुर का ध्वस कर दिया । 
इस आाख्यान का यह रहस्य हो सकता है कि भगवान्‌ शकर नित्यमुक्त हे । 
वे मोक्ष की सारी सामग्री से युक्त हे । इसी सामग्री का वर्णन महिम्न स्तोत्र के 
पद्य में है। हो सकता है कि उन्होंने भूमि को अपना रथ बनाया तथा सूर्य और चन्द्रमा को 
पहिये तथा इसलिए ब्रह्मा को सारथी बनाया कि वे ही बुद्धि के अधिष्ठाता देवता है । 
बाण धनुष के ऊपर रहता है, भतः विष्णु को बाण बनाकर ऊपर रखा, भर्थात्‌ 
सत्त्व गृण के अधिष्ठाता विष्णु ऊपर रहे, फिर तमोगुण हिमालय को धनुष बनाकर 
नीचे दब।या । इसप्रकार, जब बाण सन्धान कर छोड़ा, तब तीनो पुरियाँ साथ ही गिर 
गई । लोहे की पुरी स्थलशरीर है, चाँदी की पुरी शुक्रशरीर है और सोने की 
पुरी कारणशरीर है। इन तीनो शरीरो का एक काल में ही नाश भौर जीव-मोक्ष 
करना शिव का धर्म है। सम्भव है, यह आशय भी इस तिपुर की कथा मे हो । 
वस्तुत , त्षिपुर-ध्वस की कथा देवता श्रौर असुरो के उस युद्ध की कथा है, जो 
तातार, मेसोपोटामिया, असीरिया और केलेडिया मे लड़ा गया था। ग्रसुरों की झोर 
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से उस युद्ध मे वियुन्माली, तारया, तार, तारकाक्ष, प्रम्दजान्ष प्रोर गाम एग छर 
सेनाध्यक्षो ने गृद्ध का सम'लन किया या 


विष्शुतृत्दार्‍त्तान्त 


कथा का रूप उस तरह दै कि समुद्र मे एक देह दरयन्त दया 1 पा पदा होने 
ही जोर-जोर से शब्द करने लगा । उस शब्द मे समरत प्राणा गणन ठो गरे । 
ग्रागे चलकर उस असुर का विवाह बन्दा नामकी एक स्थी मे एपा। उग दन्य मे 
अपनी शवित बढाकर देवताओं के सारे शतार छीन लिये और सपाचार-पूयम 
सव पर शामन करने लगा । उससे उरकर देवगण "मद्र के गास आगे सौर सब 
सुद्र ने उस दैत्य पर चढाई की । चिस्काल के समाग के पणयात भी जनन्धर फा 
पराभव न हो सका । उसके अपराजित यने रत्ने का यर ररम देवगण गो मिदिन 
हुआ कि इस श्रसुर की पत्नी 'वन्दा' के पातित्रत्य के प्रभाव से टी भट धसर 
संग्राम में पराभूत नही हो रहा है। जबतक "र्दा के गानिप्रन्य पा भग गट 
होगा, तवतक यह सग्राम मे पराभूत नहीं होगा । श्रन्तनः, विष्णु भगवान ने बडी 
युक्ति से जलन्धर के घर में प्रवेश किया और वृन्दा को अगने धर्म से विचलित 
किया। आन्न में जलन्धर देवसेना के द्वारा मारा गया। वृन्दा भी उसके साथ 
ही सती हो गई और उस के भस्म से ही तुतमी के पौधे की उत्पत्ति हई । 

यह कथा वृष्टि-विज्ञान की ओर सवेत करती है। वैदिक नया पौराणिक 
परिभापा के ग्रनुसार प्रकाश के आधार पर जो नत्त्व श्रवरिथत रहते, उन्हे देवता! 
श्रौर भ्रन्धकार को आधार वनानेवाले तन्त्रो को सुर कहा जाता है। सूर्य- 
मण्डल को वेदमन्त्रो मे देवताश्रो की सेना बतलाया गया है। भ्रादित्य बारह 
माने गये है। श्रन्तिम श्रादित्य का नाम 'विप्णु' भी प्रसिद्ध है। सूर्य के प्रकाश 
के हट जाने या कम हो जाने पर अ्रस्रो, अर्थात्‌ भ्रन्धकार के देवताग्रो की प्रधानता 
हो जाती है। इसीलिए, रात्रि ग्रामुरी कही जाती है। वर्षा के दिनो में भी 
सूर्य की किरणें प्रायः ढकी रहती हे | श्त, उस समय देवताझो का पराभव भौर 
असुरो की विजय मानी जाती है। मेघ या वादल समुद्र से उत्पन्न होता है, यह भी 
पौराणिक कथाशो में श्रनेकत्र वणित हुआ है। समुद्र का जल ही सूर्य की किरणो 
के उत्ताप से वाष्प-रू्प से परिणत होकर ऊपर को उठता है। वही धीरे-धीरे 
घनीभूत होकर वादल वन जाता है। यह वात विज्ञान से भी सिद्ध है। 'जलन्धर' 
नाम और उसकी उत्पत्ति से सिद्ध हो जाता है कि यह नाम वादल का है। मेध के 
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भनेक स्तर जव एक दुसरे से मिलकर घनीभूत होते, है तब उन्हे 'वृन्दा' कहा 
जाता है। कई विद्वानों के विचार से घटा बन जाने पर उसमें चमकनेवाली' 
बिजली को 'वृन्दा' कहना चाहिए। रुद्र विशेष प्रकार के वायु का नाम है। 
वह मेघ को तोडना चाहता है, किन्तु जबतक मेघ के स्तरों की घटा बनी रहेंगी, 
तबतक मेघ टूटता नहीं । अन्ततः 'विष्णु' नाम का आदित्य उस घटा मे प्रवेश करता है। 
उसके प्रवेश से घटा के स्तर दुर्बल हो जाते है। और 'रुद्र' नामक वायू 
मेघ को गला देती है और तव जल पृथ्वी पर गिर जाता है। उसी घटा के जल से 
तुलसी का पौधा उत्पन्न होता है। आज भी यह वात प्रसिद्ध है कि जब मेघ पूर्ण 
रूप से छाया हुआ हो, सूर्य का प्रकाश मेघ की घटा से जब बहुत अशो मे छिपा हो, 
तभी तुलसी के नये पौधे लगते हे। सूर्य के आतप मे यदि तुलसी का नया 
पौधा लगाया जाय, तो वह लगता नहीं, नष्ठ हो जाता है। इससे प्रत्यक्ष सिद्ध 
होता है कि घटा के जल के परिणामस्वरूप तुलसी उत्पन्न होती है और घटा में 
ससक्त रहनेवाली विद्युत्‌ इसमे श्रनेक रोग-नाशक गुणो को उत्पन्न कर देती है । 

इस कथा से स्पष्ट हो जाता है कि इसमें तुलसी की उत्पत्ति का रहस्य 
बतलाना ही पौराणिक तात्पर्यं है, जिसे मानव-व्यवहारों को आरोपित करने- 
वाली प्रतीकात्मक भाषा में चित्तित किया गया है । 


छ 


पंचम खण्ड 


पुराणों का सार 


वायुपुराण 
शरन्य पुराणों से 'वायूपुराण' मे कई विशेषताएँ है । उन विशेषताओ के आधार 
पर आजकल के ऐतिहासिको ने इसे सबसे प्राचीन पुराण माना है तथा ऐतिहासिक 
तत्त्व के आधिक्य के कारण वे लोग दूसरे पुराणो से इसका भ्रधिक आदर करते है। 
इस पुराण मे कई वैज्ञानिक संकेत भी दूसरे पुराणों से अधिक और स्पष्ठ हँ, जिनके 
विषय के सम्वन्ध मे इसकी विशेषता यह है कि इसके, आरम्भ मेही लिखा है कि 
'ग्रसीम क्ृष्ण' के राज्य में 'कुरक्षेत्र' है, जहाँ बहुत-से ऋषि एकत्र होकर एक बहुत बड़ा 
सत्र (महायज्ञ) कर रहे थे । उस सत्न में 'रोमहर्षणसुत' भी उपस्थित हुए । ऋषियो के 
प्रशन करने पर उन्होंने ही यह पुराण सुनाया । यद्यपि आरम्भ मे 'शोनक' ऋषि का 
नाम स्पष्ट नही है; किन्तु पुराण-कथा जब आगे बढती है, तब यत्र-तत्र 'शौनक' का 
नाम मिल जाता है। भरन्यान्य पुराणो मे नैमिषारण्य मे सत्र होने का वर्णन है, जहाँ 
शौनक आदि ऋषियों के द्वारा पुराण सुनाने का उल्लेख मिलता है । 
असीम कृष्ण पाण्डवों के वश मे जनमेजय की चौथी या पाँचची पीढी का राजा है, 
जिसका नाम पुराणों के भविष्यत्‌ वश में निर्दिष्ट हुआ है । हमने श्रभी बताया है 
कि श्रन्यान्य पुराणो का प्रवचन प्रायः नैमिषारण्य मे हुआ था, किन्तु 'वायुपुराण' 
का प्रवचन कुरुक्षेत्र” में हुआ । 
इसके द्वितीय अ्रध्याय में कहा गया है कि इस पुराणका अति प्राचीन प्रवचन 
“नैमिषारण्य' मे ही हुआ था । वह प्रवचन इस मन्वन्तर के आदि में हुआ था । वर्णन 
में कहा गया है कि मन्वन्तर के भ्रारम्भ मं ही, उदधि-सम्प्लावन के अनन्तर, जब 
पुनः भूमि प्रकट हुई, तब देवताझो और ऋषियो ने यज्ञ करने की इच्छा से प्रेरित हो 
ब्रह्मा से पृछा कि क्या हम यज्ञ करे ? ब्रह्मा ने उन्हे एक धर्मे का पहिया दिया और 
कहा कि इसे चलाते चले जाओ, जहाँ इसकी 'नेमि' शीण होकर गिर पड़े, उसे ही 
यज्ञोपयूक्त भूमि समझ लेना । ऋषि लोग धर्मचक्र लेकर चले और सभी 
प्रदेशों मे भ्रमण करने लगे । 'तॅमिषारण्य' मे आकर उस चक्र की धुरी शीर्ण होकर 
बिखर जाने के कारण ही उस क्षेत्र का नाम 'नमिषारण्य हुआ और वही देवता और 
ऋषि सत्र करने लगे । उस सत्र मे पुराण-प्रवक्ता के रूप से वायू देवता प्रार्थित हुए और 
वे प्राण सुनाने लगे । वायु देवता के पुराण सुनाने का रहस्य यह है कि वायु का देवता 
रूप में प्रतिपादन करनेवाले 'वातारणि ऋषि' यहाँ अन्य ऋषियो के द्वारा वायुर्देव कह 
जाते थे । वे ही वातारणि ऋषि, इस यज्ञ में पुराण-प्रवक्‍ता थे । इसका आशय यही है 
कि जो ऋषि जिस देवता की उपासना मे एकान्तत. लग जाया करते थे, वे श्रपने को 
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भनो महान्मति ब्रह्मा पूव द्वि "्यातिरीश्वर । 
प्रज्ञा चितिः भ्मृतिः संवित्‌ विपुल भोच्यते चुर्घः 11 

(यायु० ४1२५) 
अर्थात्‌, प्रकृति के प्रथम परिणाम 'महत्‌' के ही नाम है--मन, मटान्‌, ब्रह्मा, पुर, 
बुद्धि, ख्याति, ईश्वर, प्रज्ञा, चिति, स्मृति, सवित्‌ और विपुल । इन नामो से ही प्रत्येक 
नाम का निर्वेचन और प्रत्येक नाम के द्वारा महत्तत्त्व के गुण-घम भी यहाँ विस्तार से 
वर्णित है । इस महान्‌ के पश्चात्‌ श्रहकार की उत्पत्ति होती है। उमरो झानेन्द्रिय, 
कर्मेन्द्रिय, मन, तन्मात्रा और महाभूत उत्पन्न होने हे । महाभूतों की उत्पत्ति का भी यहाँ 
एक क्रम दै । प्रहकार से सर्वप्रथम शब्द-तन्मात्रा और उसी की समष्टि या घनीभाव रूप 
झाकाश वना । प्रत्येक शब्द उसका गृण-टप माना गया। श्राकाण से स्पर्श -तन्मान्ना 
पैदा हुई, जिसमें शब्द-तन्मात्रा व्याप्त है । इसी स्पर्श-तन्मात्रा की समष्टि या घनीभाव 
से 'वायु' बनी । इस वायुतत्त्व में शब्द और स्पर्श दोनो गुण वत्त मान है । इसी प्रकार, 
वायु से रूप-तन्माल्ा हुई, जिसके घनोभाव सूप से तीन गुणवाला तेज वना तेज से 
रसन्तन्मावा की सृष्टि हुई, जिसके घनीभाव रूप मे पाँच गुणवाली पृथ्वी वनी । सृष्टि 
के सारे तत्त्व उत्तरोत्तर पूर्व-पूर्व मे श्रावृत या वेष्टित होकर प्रादुभूत हुए है। यहाँ 

एक वात ध्यान देने योग्य यह है कि सृष्टि के ये सारे तत्त्व भ्रसंख्य रूपो में विखरे हे; 
पर प्राणियो के शरीर में एकत्र हो गये हे । इसे इस रूप में देखा जा सकता है कि शरीर 
में सबसे ऊपर, सबको वेष्टित करनेवाला, पृश्वी का भाग 'चर्म' है । उसके भीतर 
जल का भाग रुधिर है और रुधिर में ध्रनुप्रविष्ट तेज अथवा अग्नि है । उसी अग्नि 
के कारण सुधिर का वर्ण लाल है। मृत्यु के अनन्तर लाल दधिर नही रहता, वह 
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पानी के रूप मे परिणत हो जाता है। उस अग्नि को शरीर के सब भागों में 
संचरण करानेवाला प्राणरूप वाय्‌ है, जो उसमें अनुप्र विष्ट है। फिर, वायु जिसमे 
रहता या विचरता है, वह हृदयाकाश उस वायु-मण्डल के भी भीतर है । पुनः उस 
हृदयाकाश मे मन, भ्रहंकार भर बुद्धि अन्तरान्तरीय भाव से समाविष्ठ हे । यही घ्राणः 
शरीर की स्थिति है, जिसमे सृष्टि के सारे तत्त्व वर्तमान है । ब्रह्माण्ड में भी ये सारे 
तत्त्व हुँ; किन्तु इनका क्रम वहाँ उलठा है । वहाँ सबके भीतर सबसे छोटी पृथ्वी है । 
पृथ्वी के चारों ओर से आवृत या वेष्टित करनेवाला जल-तत्त्व है, जो परिमाण में 
पृथ्वी से दसगुना बडा है । वह जल-तत्त्व पृथ्वी के चारो ओर अन्तरिक्ष मे व्याप्त है 
आर उसको भी चारो ओर से वेष्टित करनेवाला 'तेज' है। उसी तेज का घन- 
मण्डल 'सूर्य' हमे दिखाई देता है । वह जल-तत्त्व से भी परिमाण मे दसगुना बड़ा है । 
वह त्रिलोकी सू यं के वश मे है; किन्तु उसे भी वेष्टित करनेवाला और उससे बहुत 
बड़ा सूक्ष्म वायुमण्डल है, जो महः और जन लोको मे व्याप्त है । किन्तु, उस वायु- 
मण्डल को वेष्टित करनेवाला श्राकाश है, जो वायुमण्डल से परिमाण मे दसगुना 
बडा है । वही भ्राकाश तप और सत्य लोक के नाम से विख्यात है। फिर, वह 
आकाश अहंकार से और श्रहंकार महत्तत्त्व से आवेष्टित है। हमारे पुराण बतलाते हे 
कि इनमे से प्रत्येक अपने पूर्व तत्त्व से दसगुना बडा है। किन्तु, सारे तत्त्व हमारे 
शरीरों में भी है । श्रत", प्रत्येक शरीर सम्पूण ब्रह्माण्ड का एक छोटा नवशा है; किन्तु 
सन्निवेश यहाँ उलटा हो जाता है। इसके उलटे सन्निवेश का कारण है कि पृथ्वी मे 
बननेवाले पदार्थो मे सन्निकृष्ट होने के कारण, पृथ्वी का तत्त्व सबसे अरष्टिक बढ 
जाता है, जिससे पृथ्वी के ही भाग का वर्णन हो जाता है। श्रत, पृथ्वी-तत््व सबको 
वेष्टित कर लेता है और अन्यान्य लोक जो क्रम-क्रम से दूर पड़ते हे, उनके भाग उसी 
क्रम से हमारे शरीर में अल्प और सूक्ष्म होते गये हे ॥ इस प्रकार, वायुपुराणोक्त 
सुष्ठि का सार अति सक्षेप मे यहाँ दिया गया । 

'कल्प' का भी निरूपण इस पुराण मे अन्य पुराणो की अपेक्षा विलक्षण है । 
भ्रन्यान्य पुराणो मे प्राय" तीस कल्पो का ही विवरण मिलता है! किन्तु, इस पुराण में 
तीस से भिन्न कल्पो का विवरण प्राप्त है और वह भी विलक्षण प्रकिया मे । इन कल्पो 
की सूची इस पुराण के पूर्वाद्ध के इक्कीसवे अध्याय में निम्नांकित रूप में मिलती है-- 


१. भव ८. वल्लि 
२. भुव ९. हुव्यवाहून 
३ तप १०. सावित्र 
४. भव ११ भुव 

५. रम्भ १२. उशिक 
६. ऋतु १३ कुशिक 
७. कु १४. गन्धर्व 
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११, क्रट्पम २२ मेपयाटन 
१६, पड्ज २३. सिन्तफ 
१७. मार्जालीय २४. धाएूति 
वृष, मध्यम २५, विनाति 
१९. वैराजक २६. मन 
२०, निपाद २७. भाव 
२१. पंचम २८ बृहत्‌ 


उपयुक्त नामो धौर विवरणो पर विचार करने ने प्रतीत होता है कि यहाँ गृष्टि 
की एक-एक सस्था को एक-एक करप माना गया है । 


आरम्भ में ससार की उत्पत्ति फे एकमात्र कारण महेश्वर हूँ । ये प्रानन्द-रूप हुँ । 
भ्रतः, उस कल्प या सृष्टि की सस्था को भव या श्रानन्द-स्प में ही धगिटित किया 
जाता है । भव नाम महेश्वर के श्रनन्तर उनकी उच्छा भौर तप के द्वारा जो मृष्टि 
होती है, उसको भुवः श्रौर तपः नाम का कल्प कहा गया है । 

उसी प्रकार सूर्य, मेघ, अग्नि आदि की उत्पत्ति पहाँ-जहाँ है, उन एक-एक गम्या 
को एक-एक कल्प का नाम दिया गया है । 


जहाँ-जहाँ मेधो का प्रादुर्भाव होता है और मेघो मं बिजली चमरती है, उसको 
मेघ का कल्प कहा जाता है । उगी तरह मेघ-्त्प विष्णु के द्वारा विध्युतू-एप रद्र 
महेश्वर का वाहन वताया गया है । उसी प्रकार, सूर्य, श्रग्नि आदि की उत्पत्ति फे 
कल्प का वर्णन भी उनमें पाठक देखेंगे । 


झाजकल के वैज्ञानिक सृष्टि के क्रम के सम्बन्ध में कहते है कि सूर्य-मण्डल से टूटकर 
पृथ्वी श्रलग हुई । वह बहुत काल तक चलती रही श्रौर आज भी चल रही है । बाद में 
घोर वर्षा हुई । क्रमश पृथ्वी ठण्डी हो गई। फिर, दिन-रात का ज्ञान होने लगा और 
धीरे-धीरे प्राणी उत्पन्न होने ओर वमने लगे इन्यादि । इस प्रक्रिया का ग्रामास 'वायु- 
पुराण? के कल्प-क्रम पर दृष्टि डालने से वहुत-कुछ मिल जाता है । सच पूछिए, तो 
पुराण की इस कल्प-प्रक्रिया का आजतक श्रघ्ययन ग्रौर श्रनृथौलन हुआ ही नही । इस 
कल्प-निरुपण मे एक विलक्षण वात यह है कि बीच-वीच मे गान केस्वरी की उत्पत्ति 
बताई गई है, और उनके वीच-वीच मे यज्ञ की संरथाश्रो की । यह एक रहस्यमय 
ग्रन्थि है । आगमशास्त्न में शव्द-पूर्वक अर्थ को सृष्टि मानते हैं और उसका भी 
इसमें भ्राभास है । फिर, स्वर-पूर्वक सामगान से ही यज्ञ की सिद्धि होती है। इस 
कारण स्वरो श्रौर यजो का वहुत कुछ मम्बन्ध प्रतीत होता है । यज्ञ से सृष्टि की वात 
तो श्रुति, स्मृति, पुराण आदि में सर्वत्र वणित है । ग्रत., यह स्पष्ट है कि “वायुपुराण' 
का यह प्रकरण रहस्यमय है । 


पुराणों का सार ३६१ 


इस पुराण के अन्त मे एक श्रुति है-शक्षरात्‌ परतः परः। अर्थात्‌, अक्षर से 
जो पर है, उससे भी पर। व्यासदेव को सन्देह हुआ कि क्षर, अक्षर और अब्यय 
तीन पुरुषो का ही वर्णन वेदों मे मिलता है । वहाँ भ्रक्षर को ही हम ईइवर कहते है । 
उससे पर अव्यय है; किन्तु उससे भी पर और कुछ है, इसका पता तो वेदों को भी 
नहीं । फिर, उसे केसे समझा जाय तथा किससे पूछा जाय ? उनके मन मे हुआ 
कि क्या उवत श्रुति का यही अर्थ किया जाय कि परतः श्रक्षरात्‌ परः । श्रर्थात, क्षर 
से पर अक्षर है और उससे पर श्रव्यय । यही समाप्ति मान ले या दूसरे अर्थ के अनुसार 
भ्रव्यय के भी पर जानने के भी यत्न करे । इस सन्देह से विकल हो व्यासदेव ने 
सुमेरु पर्वत पर जाकर बहुत बडा तप किया और बहुत काल तक वेदों की आराधना 
की। श्रन्त मे चारो वेद मृत्तिमान्‌ हो उनके सामने उपस्थित हुए । वेदों को 
उपस्थित देखकर प्रार्थनापूर्वक ब्यासदेव ने भ्रपना सन्देह कह सुनाया । तत्काल वेदों ने 
उत्तर दिया--“श्रुति का थ्रर्थ यह है कि अक्षर से पर श्रव्यय है और उससे भी पर 
और है; किन्तु वह परात्पर केवल निर्विशेष रस-रूप है। उसका पता हम भी नही 
दे सकते वह मन और वाणी से दूर है। उसका केवल अचिन्त्य रूप ध्यान कर 
शान्ति प्राप्त करो ।-- 
तस्यात्मनोऽप्यात्मसावतया पुष्पस्य गन्धवत्‌ । 
रसचद्वा स्थितं खूपमवेहि परमं हि तम्‌ ॥ 
अनुभूत तदस्माभिजति प्राकृतिके लये । 
ग्रक्षरात्परतस्तस्मात्‌ यत्परं केवलो रसः ॥ 
च च तत्र वय शक्ताः दाब्दातीते तदात्मकाः । 
(वायुपुराण, उत्तराद्धं, श्रध्या० ४२, श्लोक १०९-११० ) 


कूसपुराण 
'कूर्मपुराण” एक शंव पुराण है। इसके वक्ता कूर्म हे, जो विष्णु के भ्रवतार हुँ। 
इस कूमं-रूप विष्णु ने अपने मुख से 'शिव' को ही मुख्य देव कहा है। फिर, विष्णु 
और शिव---इन दोनो का भ्रभेदत्व प्रतिपादित किया है । इसलिए, यह पुराण शेव 
पुराणो की ही गणना मे भ्राता है । 
सभी पुराणो की तरह इस पुराण का भी आरम्भ सृत-शौनक-संवाद से ही होता है । 
इसका भी वाचन नैमिषारण्य में ही हुआ था, जहाँ शौनक आदि ऋषियों ने एकत्र 
होकर एक दीघं सत्न (महायज्ञ) किया था । 
ऋषियो के प्रश्‍न पर लोमहरषंण ने इस पुराण के झाविष्कर्ता कूर्म के सम्बन्ध मे 
कहा कि देवो और असुरो ने मिलकर अमृत-प्राष्ति के लिए समुद्र का मन्थन भ्रारम्भ 
किया । इन्होने विचारा कि जैसे दही की एक-एक बूंद मे मक्खन व्याप्त रहता है, वैसे 
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भगवान्‌ का वही उपरेण 'कूर्मपराण' के रुप में बिस्यान हता 1 उसी नंमिपारप्य 
के यज्ञस मे ऋषियों के समल इसी 'यू्मपूराण' को सुनाने की प्रतिज्ञा गृतजी फन्ने हूँ । 
'कूर्म भगवान्‌! जिस समय मुनियों को उपदेश देने लगे, उसी गनय समुद्र से 
भगवती लदमी का प्रादुर्भाव हुआ । नारायण रूप मूमं ने यय लक्ष्मी को सादर प्रपने 
पास बैठाया, तव मुनियो ने प्रश्‍त किया कि भगवन्‌, यह देवी जौन हैं ? खमे भगवान्‌ नें 
उत्तर दिया कि यह मेरी परमा गवित है। उसे मुशमे श्रभिन्न समझो । उगी फे 
द्वारा में सम्पूर्ण जगत्‌ की रचना, पालन और सहार करता हैं। इससे विरहित में 
कभी नही होता। यह सुनकर ऋषियों ने फिर पृछा कि उगग तत्त्व पहले भो वया 
श्रापने वतलाया है ? इसपर कूर्म भगवान्‌ ने इन्द्रद्युम्न की कथा आरम्भ फी । वे करने 
लगे -<इन्द्रच्युम्न पहळे बहुत वडा राजा था । बह किसी पे द्वारा पराजित नही होता था । 
उसकी बुद्धि विशेष रुप से धर्म मे लगी हुई थी श्रोर सब देवो का पूजन करता हुश्रा 
वह अन्त मे मेरी शरण श्राया । मेने उसे वरदान दिया कि तू आगे ब्राह्मण-वंश में जनमेंगा 
श्रौर परम योगी होगा । श्रभी तू काल की प्रतीक्षा कर । वैवस्वत-मन्वन्तर के झाने 
पर तू बहुत वडा प्रभावशाली होगा । इस प्रकार, मुझसे अनेक वरदान प्राप्त कर वह 
निरन्तर ईश्वर की आराधना मे लग गया । मुझे श्रीर महेश्वर को एक ही रुप मानकर 
वह निरन्तर उपासना करता रहा । अन्त मे तप ग्रौर उपासना करते-करते उसे 
मेरी महाशक्ति ने दर्शन दिया। उसके दशंन से आह्वादित होकर 'चन्द्रधुम्न' उसके 
चरणो में गिर पडा और पूछने लगा कि “भगवती, आप कीन है ? कृपाकर अपना 
पूर्ण परिचय दीजिए ।' महाशक्ति ने उसे वतलाया कि 'मै नारायण से अभिन्न हूँ 1 मै 
उनकी परमा शक्ति हूं । शक्ति और शबितमान्‌ को जो अभिन्न रुप में देखता है, 
वही परमज्ञानी है ।' इन्द्रद्युम्न ने पुनः प्रश्‍न किया कि देवी, आप नारायण का ही तत्त्व 
मुझे समझा दीजिए । इसपर महाशवित ने उसे श्राश्वासन दिया कि स्वयं नारायण 


ही तुझे श्रपना तत्त्व समझायंगे । तत्पश्चात्‌ महाशक्ति अन्तहित हो गई और वह पुन- 
उपासना मे लगा रहा । फिर, समय पर मैने भी उसे दर्शन दिया और अपने दोनो 
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हाथों से जव उसका स्पर्श किया, तव उसे स्वतः पूर्ण ज्ञान हो गया। उस समय वह 
मेरी स्तुति करने लगा और पूछने लगा--“भगवन्‌, अव आगे मै कौन-सा कर्म कर?” 
मेने कहा--“वर्णाश्रम-धर्मो' का पालन करते रहो भ्रौर तीन प्रकार की भावनाओं में 
सदा अपना चित्त लगाये रखो । वे तीनों भावनाएँ हँ--१. मेरे साकार रूप की 
भावना, २. झब्यक्त रूप की भावना एवं ३. श्रव्यक्त से भी परे अन्तर्यामी रूप की 
भावना । इनमें भ्रन्तिम भावना ब्राह्मी भावना है और ये उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं ।” 
नारायण के उपदेशानुसार आचरण करते हुए एक वार इन्द्रयुम्न के श्रन्तः- 
करण में भगवान्‌ ब्रह्मा के दर्शन की इच्छा हुई । उसकी इच्छामात्न से तत्काल 
उसके समीप एक दिव्य विमान उपस्थित हुआ। उसमे बेठकर इन्द्रदुम्म जब 
ब्रह्मलोक में पहुंचा, तब वहाँ उसे प्रथम एक तेजोमय मण्डल का दर्शन हुआ । 
उसके परम ध्यान के पश्चात्‌ उसी तेजोमण्डल में चतुमूं ब्रह्मा का दर्शन उसने 
किया। ब्रह्मा ने तुरत इन्द्रयुम्न का ्राइलेष किया, जिससे उसी के शरीर से भी 
एक तेज का पुज निकला श्रौर वह श्रादित्य-मण्डल मे प्रविष्ट हो गया। वहाँ 
इन्द्रयुम्न ने भगवान्‌ हिरण्यगर्भ का दिव्य तेज देखा और अपने-आपको भी अक्षर- 
स्वरूप देखा। इस प्रकार, मोक्ष प्राप्त करता हुआ इन्द्रद्युम्न हिरण्यगर्भ में ही सम्पन्न 
हो गया। 
इन्द्रद्युम्न का उपाख्यान सुनकर मुनियो ने फिर प्रार्थना की कि' भगवन्‌, 
इन्द्रथुम्तवाला ही उपदेश हमें भी सुनाइए । इसी प्रश्‍न के उत्तर मे कूर्म ने ऋषियों 
को 'कूर्मपुराण' सुनाया । इसमें कहा गया है कि सबसे पूर्व नारायण रूप मै ही था। 
जब सूष्टि का समय भाया, तब मेरे चित्त मे पहले प्रसाद का उदय हुआ । 
इसका स्पष्ट आशय है कि पहले सत्त्वगुण का प्रादुर्भाव हुआ । सत्त्वगुण का ही रूप 
प्रसन्नता है। उस प्रसाद से ब्रह्मा प्रादुभूत हुए। तत्पश्चात्‌ किसी कारण से 
"नारायण के चित्त मे क्रोध का उदय हुआ । इसका तात्पर्यं है कि प्रकृति के तीसरे 
गुण 'तम का प्रादुर्भाव हुग्रा। उससे शूलपाणि तीन नेत्रचाले 'रुद्र' प्रादुभू त हुए । 
उनका रूप भयंकर तेजोदीप्त सूर्य के समान था, मानों त्रिलोकी का दाह करने 
के लिए वे उद्यत थे। उसी समय मूल प्रकृति महामाया उस नारायण के वाम 
पाइव मे उपस्थित हुई। इसका आशय है कि भगवान्‌ ने सृष्टि करने के लिए 
रजोगुण-प्रधान प्रकृति को अपनाया । इसपर ब्रह्मा ने प्रार्थना की कि इस देवी, के 
द्वारा मोह को प्रसादपूर्ण कीजिए, तभी में सृष्टि की रचना कर सकूंगा। केवल 
शुद्धज्ञान के रहते सूष्टि नही रची जा सकती । ब्रह्मा की प्रार्थना सुनकर नारायण ने 
उस देवी से कहा अब तू मोह का विस्तार कर।' महामाया ने मोह का विस्तार 
किया और तब ब्रह्मा ने सूष्टि की । 
सर्वप्रथम ब्रह्मा ने मरीचि आदि ऋषियों को उत्पन्न किया। किन्तु, 
झन्यान्य पुराणो में कहा गया है कि ब्रह्मा ने पहले सनत्कुमारो को उत्पन्न किया। 
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समत्कुमारों को सृष्टि बढ़ाने प्राज्ञा जव ब्रा ते दी, तव, उन््रोनि नपप्ट गदा कीक 
इस प्रपच में नही पड़ेंगे भौर ये तपरया फरने पले गये। श्रय सृष्टि भी प्रकरिपा 
रुकती देखकर ब्रह्मा की प्रार्थना पर नारायण ने मोद की उत्पन्न किया | की 
मोह से श्रावृत मरीचि श्रादि ऋषियों ने सृष्टि रम्य की। एन i मिवरणा का 
तात्पर्य यही है कि विशुद्ध जान-रुप निर्विकार ग्रद्मा से माट नही छी सरणी थी 1 
उसके साथ मोहक मायाशवित का सम्बन्ध श्रावण्यक था। इसलिए, मुष्टि में माया- 
शयित फी प्रधानता मानी जाती हे । 


'कर्मपुराण' में एगके श्रनन्तर पहले सृष्टि का सथिण वर्णन [या गया है, 
जिसमें कहा गया है कि पहले ब्रह्मा मे श्रपने मुखादि प्रगोंसे अ्रद्माण्ट भारि घारों 
वर्गों की सृष्टि की श्रादि सत्ययुग में उन्न मनुष्यो को मानसी सिद्धि प्राण थी । 
वृक्षादि के द्वारा उन्हें श्रपने उपयोग के लिए यथेच्छ प्रन्नयग्यादि प्राप्य हों जाते थे । 
इसका श्रभिप्राय तो यही हो सकता है कि जबतक मनुष्यों फी संख्या 
प्रल्प थी श्रौर वे गृहशिल्पों से श्रनभिज्ञ थे, तवतक वे मुल, फन वल्कल धादि से 
ही श्रन्न तथा वस्त्र की समस्या हल कर लेते थे। श्रावास की समस्या भी प्रकृति 
से ही लेते थे। हमने पहले वतलाया है कि सिद्धियो फे नष्ट हो जाने पर मकान 
बनाने श्रीर कृषि शादि करने की प्रवृत्ति मनुष्यों में हुई । एस प्रकार, आधुनिक 
विकासवाद का सिद्धान्त पुराणों में भी प्राप्त होता है। केवल भेद इतना ही है 
कि विकासवादवाले इस स्थिति का उत्तरोत्तर उन्नत रूप का वर्णन करते हैं भौर 
पुराण भ्रादि, सभ्यता के अनुसार, इसको ह्वास कहते हे । केवल दोनों में दृष्टिकोण 
का भेद है। श्राधिभौतिक दृष्टि में भ्रधिकाधिक कलाओ का प्रसार उन्नति की ओर 
भ्रप्रसर हो रहा है भ्रौर भ्राध्यत्मिक दृष्टि में वह क्रमिक भ्रवनित की श्रोर है। 
क्योकि, जितना परिग्रह चढता है, उतने ही राग-देप, छल-प्रपंच भ्रादि चढते जाते हँ 
श्रीर शुद्ध आत्मा पर प्रधिकाधिक आवरण चढ़ता जाता है । इसलिए, पाइचात्यों 


का विकासवाद भौर भारतीयो का ह्वासवाद एक ही है। निरूपण में दृष्टिकोण 
के भेद से ये दोनो वाद भ्रत्यन्त विरुद्ध दिखाई देते है । 


इसके अनन्तर 'कूर्मपुराण' में भाल-तिलक का निरुपण है । शिवभक्त 
को ललाट पर भस्म का त्रिपुण्ड धारण करना चाहिए । चिष्णुमक्त को गन्ध 
और जल से त्रिशूल की आकृति का ऊर्ध्वपुण्ड और ब्रह्मा के भकत को सूर्यमण्डल के 
समान ब्रह्मतेज-मुक्त शुक्लविन्दु धारण करना चाहिए । इसका तात्पर्ये है कि 
जिस देवता का भक्त हो, उसी का चिल्ल उसे भ्रपने ललाट पर धारण करना 
चाहिए, जिससे अन्य लोग उसके साथ उसके इण्टदेव की ही चर्चा किया करें। 
इसके अतिरिक्त, इस तिलक का यह भी फल है कि ललाट की शिराथो में यदि 


कोइ दोप सकान्त हुआ हो, तो तिलक के द्रव्य अपने गुणो से उन दोषो को दूर 
कर दे । 
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इसके भ्रागे भगवान्‌ महेश्वर के - चार कूटों का वर्णन मिलता है । 
अव्यक्त से भी परे उनका एक अन्तर्यामी स्वरूप है, वही सर्वोत्कष्ट प्रथम व्यूह है । 
महेश्वर ही प्रकृति भ्रोर पुरुष मे प्रविष्ट होकर दोनो को क्षुब्ध. करते है । यह 
क्षोभ भी उसी प्रकार का है, जिस प्रकार मद से स्त्रियों, में एक प्रकार का 
क्षोभ होता है । ऐसा क्षोभ पैदा कर देने की शक्ति वसन्त ऋतु की वायु में भी है, 
जो प्राणियों में उन्माद भर देती है। इसी प्रकार, महेश्वर ग्रपने योगन्रूप से पुरुष और 
प्रकृति में प्रविष्ठ द्वोकर उन्हें लुब्ध करते है । प्रकृति और पुरुष भी महेश्वर के 
ही रूप है, भ्रतः क्षोभक भोर क्षोभ्य महेश्वर ही है । क्षुब्ध प्रधान भौर पुरुष 
सम्मिलित रूप से महान्‌ के रूप मे प्रकट होते है । यही “महान्‌” सम्पूर्ण जगत्‌ का 
बीज है । इसलिए, १. महान्‌, २, आत्मा, ३, मति, ४. ब्रह्मा, ५. प्रबुद्धि, 
६. ख्याति, ७. ईश्वर, ०, प्रज्ञा, &, वृत्ति, १०. स्मृति आदि एक ही तत्त्व के 
नाम है । इसके बाद उसी से अहंकार प्रादुभू त होता है, जो जीव कहलाता है । 
भ्रव्यवत से उत्पन्न होनेवाला मन इस “अहंकार! का प्रथम विकार है। इसी के कारण 
जीव कर्ता बनता है और संसार को देखता है । यह “मन' दो प्रकार का है। प्रथम 
“मन सर्वेन्द्रिय-नियामक है, जिसके विना कोई इन्द्रिय कुछ काम नही कर सकती । 
दूसरा “मन! स्वयं इन्द्रियन्छप है । यही 'मन” सुख-दुःख आदि का ज्ञान कराता है । 
भ्रहंकार से ही तन्मात्रा और भूतो का प्रादुर्भाव है । ये सभी तत्त्व मिलकर एक अण्ड 
बनाते हँ । यह अण्ड जब प्रवृद्ध होता है, तब इसमे ब्रह्मा नाम से क्षेत्रज्ञ पुरुष प्राढुभूत 
होता है । यही प्रथम शरीरधारी है और इसे ही पुरुष कहते है । श्रुति और पुराणों 
में इसे ही हिरण्यगर्भ कहा गया है । यह अण्ड अपू, तेज, वायु, आकाश, ग्रहंकार, 
महान्‌ भौर भ्रव्यक्त से भ्रावृत है । आवृत करनेवाले ये सभी लोक कहे जाते हं और 
इन लोकों के अभिमानी योगधर्मा ईश्वर कहे जाते है । ये सर्वज्ञ, रजोगुण-रहित 
और नित्य आनन्दमय हौँ । इन सारे विवरणो का तात्पर्य है कि महेश्वर की प्रथम मूत्ति 
बीज-रूप है और सप्तलोकात्मक ब्रह्माण्ड मे प्रादुभू त हिरण्यगर्भ उनकी द्वितीय मूत्ति है । 
| फिर, रजोगुण-रूप ब्रह्मा तीसरी मूत्ति है। वही मूत्ति सृष्टि के समय चतुमुख 
' ब्रह्मा के रूप में व्यक्त होती है, जो पालन के समय सत्त्वगुण-विशिष्ट विष्णु का रूप और 
संहार के समय रुद्र का रूप हो जाती है। पूर्वोक्त प्रकृति से परे अन्तर्यामी रूप को 
सम्मिलित कर लेने पर ये ही महेष्वर के चार व्यूह हो जाते है । 

“कूर्मपुराण' की कथा जब आगे बढ़ती है, तब ब्रह्मा, विष्णु, महेश इन तीनों 
देवताओं के नामों का एक ही श्र्थ मिलता है । फिर, सृष्टि का आरम्भ करते हुए भ्रन्य 
पुराणों के समान ही इसमे भी विष्णु के नाभि-कमल से ब्रह्मा की उत्पत्ति, कर्णमल से 
उत्पन्न मधकैटभ का ब्रह्मा को तास देना, योगनिद्रा की प्रेरणा से विष्णु का जागकर 
उसको मारना इत्यादि वणित है। फिर, सृष्ठि-विस्तार में महेश्वर की भ्रष्टमूत्तियो के 
थोगदान का भी विस्तार से वर्णन मिलता है | 
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मैयुनौ सृष्टि-प्रक्रिया को भ्रारग्म करते हुए 'दूर्गपुराण' का पढ़ना है कि जय दाता मे 
सृष्टि के लिए तप किया, तव भ्रदधंनारीम्वरनरग से गरने उन्हें देन दिया। इसी 
भ्रदेनारीएवर-छप से मैथुनी सृष्टि का भ्रारग्ध हुआ । पुरषस से दह भ्ाविभूत हुए 
धौर स्त्री-एप से सदमी का प्रादुर्भाव दुमा । यहाँ पिता-पु्र के यप में यथित स्रिदेयों 
का पूर्ण विस्तार के साथ कथा के धाधार पर पुन्य दियलाया गया है । 
फिर, मैथनी सृष्टि में दक्ष की फन्याध्री का वर्णन है । उनकी गन्तामों में 'दिगि' के 
पुत्र दैत्यों का विशेष विवरण दिया गया है । दैत्य-पुत्न प्रशाद पे गरिन्न में धन्य पुराणों 
की भ्रपेक्षा 'कू्मपुराण' में फुछ विलक्षणता है। 'दिति' के पुत्र 'रिरिण्यफशिपू' ने जय 
ब्रह्मा से वरदान प्राप्त कर देवताध्रो को विशेष पीडित किया भौर देवता जय क्षीर- 
समुद्रशायी विष्णु की शरण में गये, तब विष्णु ने सुमेर फे सदृश विशानफाय पोर प्रपने 
समान ही शख-चक्रधारी एक पुरुष फो उत्पन्न किया प्रौर उसे शिरण्यगशिपू झा उघ 
करने की थाज्ञा दी। वह गरड पर चढकर ट्रिण्यकणिपु ये पुर में गया । यहाँ उमने 
हिरण्यकशिपु के चार पुत्रो प्रह्लाद, श्नु ह्लाद, मंहाद बरौर छ्वाद फो युद्ध के लिए प्राहुत 
किया । उन चारो से जव युद्ध भ्रारम्भ हुम्रा, तच इम मद्वन्‌ पुरुष ने अपने हाथों से उठा- 
उठाकर उन चारो को दुर फेंक दिया । तत्परचात्‌ हिरण्यकशिपु सदय उपस्थित हुमा 
भ्रोर उस पुरुष पर उसने श्रपना वज-सदृध चरण का प्रहार गिया 1 उसके चरण- 
प्रहार से विह्वल हो वह पुरुप गरुड पर श्राइढ हो विष्णु के पास भाग गया प्रौर निवेदन 
किया कि हिरण्यकशिपु मुझसे नही मारा जायगा ग्रव विष्णु ने स्वयं प्राधे मनुष्य 
भ्रोर श्राधे सिह का रूप घारण किया और अपनी 'संहारणी' नामक शक्ति पर आास्ड 
हो वे हिरण्यकशिपु के नगर में श्राये । इस अद्भुत रूप नृत्तिद को मारने के लिए 
पहले हिरण्यकशिपु ने प्रह्लाद आदि श्रपने पुत्रो और भाई को भेजा 1 हिरण्यकशिपु 
के भ्राता हिरण्याक्ष ने इस नृसिइ-ल्प पर पाशुपत श्रस्त का प्रहार किया । किन्तु, उससे 
नरसिंह की कोई हानि नही हुई । युद्ध के क्रम में प्रह्लाद को जब नरसिह ने परास्त 
किया, तव उनके स्पर्श से प्रह्लाद में सत्त्वगुण जाग उठा और उसने नरसिह को परमेश्वर 
मानकर प्रणाम किया । उसने श्रपने पिता को भी समझाया कि ये सव जगत्‌ के उत्पादक 
परमपुरुष हे । यही विष्णु हैं, यही महादेव है, इनके साथ युद्ध मत करो । किन्तु, 
“हिरण्यकशिपु ने नही माना और युद्ध करने लगा । इसपर नरसिह ने भ्रपने तीक्ष्ण नखो 
से हिरण्यकशिपु का हृदय विदीर्णे कर उसका वघ कर दिया । श्रपने भाई को मरा 
देखकर हिरण्याक्ष भाग गया, पर श्रनृह्घाद आदि तीनो पुत्र नरसिंह भगवान्‌ दवारा 
मारे गये । श्रव देत्यो का राजा प्रह्लाद वना । उधर हिरण्याक्ष भागकर रसातल में छिप 
गया । इसके लिए विष्णु को वाराह-रूप धारण करना पडा भर उन्होने इसी हिरण्याक्ष को 
मारा तथा पृथ्वी का उद्धार क्रिया । अब प्रह्लाद पूर्ण रूप से वेदानुयायी होकर विष्णु का 
भक्त वन गया । किन्तु, एक दिन एक ब्राह्मण ने प्रह्लाद द्वार यथोचित सत्कार नही 
प्राप्त करने के कारण उसे शाप दे दिया । तुम्हारा सत्त्वगुण नष्द हो जायगा । सत्त्व 


पुराणों का सार ३९७ 


से विच्युत प्रह्वाद पिता का प्रतिशोध लेने के लिए विष्णु के साथ ही युद्ध में प्रवृत्त हो 
गया | किन्तु विष्णु ने उसे भारा नहीं, केवल पराजित ही किया । इससे उसमे पुनः ज्ञान 
का प्रादुर्भाव हुमा श्रौर उसने विरक्त होकर राज्य का परित्याग कर दिया । 


प्रह्लाद के पश्चात्‌ हिरण्याक्ष का पुत्त भ्रन्धक देत्यों का राजा बना। यह दुष्ट 
भगवान्‌ महेश्वर की परमाशक्ति भगवती पार्वती के रूप पर ही भ्रासक्त हो गया भ्रौर 
इस फिराक में लगा कि कब पार्वती का अपहरण करूं! एक दिन अवसर पाकर 
भगवती पार्वती को प्राप्त करने के लिए झन्धकासुर कैलास पर्वत पर चढ झाया। उस 
समय भगवान्‌ शंकर ब्राह्मणों फे हित के लिए भूमण्डल में भ्रमण करने चले गये थे, 
जिसका पता भ्रन्धक को था । उधर शंकरजी के बाहर चले जाने के कारण विष्णु 
स्त्री-रूप धारण कर पावंती की सखी के रूप में उनके साथ रहने लगे थे और नन्दीश्वर 
तथा गणपति द्वारपाल होकर कैलास मे पार्वती की रक्षा कर रहे थे। इन' लोगों ने 
सम्मिलित रूप से भ्रन्धक के साथ युद्ध किया प्रौर उसे भ्रन्त में परास्त कर भगा दिया। 
उसी समय भगवान्‌ शंकर भी भूमण्डल भ्रमण कर पुनः कैलास पर झा गये। सारा 
वृत्तान्त सुनकर उन्होंने विष्णु, गणपति, नन्दीश्वर आदि का भ्रभिन'दन किया । भगवान्‌ 
शंकर के पुनः पने स्थान पर श्रागमन की बात सुनकर सारे देवगण उनके दर्शनार्थ भाये । 
वे देवता वहाँ स्त्रीनपधारी विष्णू को देखकर शंकर से पूछ बैठे कि ये देवी कौन हे £ 
शंकर ने मन्दहास-पूर्वक परिचय दिया कि ये सम्पूर्ण जगत्‌ के कर्त, हर्ता भर मेरे ही 
रूप विष्णु हैं। पार्वती भौर ये दोनों ही मेरी परमाशवित है । इन्ही की सहायता से मै 
जगत्‌ की उत्पत्ति, संहार भ्रादि करता हँ । इसी भ्रवसर पर श्रन्धकासुर ने भारी तैयारी 
करके पार्वती के धर्षणार्थ कैलास पर पुनः झाक्रमण किया । भ्रन्धक की भ्रसह्म दुष्ठता 
को देखकर विष्णु भगवान्‌ ने शंकर से कहा कि इस दुष्ट का भ्रब अवश्य संहार कीजिए । 
ग्रापके भ्रतिरिनत भौर किसी से यह नही मारा जायगा । भगवान्‌ शंकर ने तुरत अपना 
भैरव रूप धारण किया भौर भ्रति भयंकर युद्ध के पश्चात्‌ भ्रन्धकासूर का वध कर 
दिया। तभी से शंकर 'भ्रन्धकारि', 'प्रन्धकान्तक' 'भ्रन्धकरिपू' श्रादि नामों से 
विख्यात हुए । 
झन्धक की विस्तृत कथा के पश्चात्‌ इस पुराण में सूर्यवंश के राजाभ्रो का संक्षिप्त 
वर्णन है । इसके बाद चन्द्रवंश का कुछ विस्तृत रूप मे वर्णन दिया गया है। एसी 


चन्द्रवंश के प्रन्तर्गत यादव-बंश मे भगवान्‌ कृष्ण का अवतार है । कृष्ण के अन्य 
चरित्तों का वर्णन यहाँ नहीं प्राप्त है । कूर्मपुराण में कृष्ण के केवल उसी चरित्र का 
वर्णन है, जिसमें कहा गया है कि जाग्बवती के गर्भ से भत्युत्कृष्ट पुत्र की प्राप्ति के लिए 
कृष्ण ने शंकर की भत्युग्र आराधना की थी। यह कथा 'महाभारत' के ग्रनुशासन- 
पर्व में स्वयं कुष्ण के द्वारा वणित है, जिसका विवरण यहाँ भी मिलता है । 


जाम्बवान्‌ की पुत्री जाम्बवती से कृष्ण ने इयमन्त-मणि के प्रसंग मे विवाह किया। 
एस विवाह के पश्चात्‌ श्रीकृष्ण ने दबिमणी के गर्भ से प्रथुम्न भ्रादि अनेक प्रभावशाली 
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पुत्रों की उत्पत्ति की । जाम्यवती ने कृष्ण रो विशेष रूप से प्रार्थना की कि मेरे गभं से 
भी एक प्रभावशाली पुच को उत्पन्न कीजिए, जो आपके सभी पुत्नों से उरष्ट हो । 
इसपर भगवान्‌ कृष्ण ने कहा कि ऐसे उत्कृष्ट पुत्र की प्राप्ति तो शकर फे प्रसाद के 
विना नही हो सकती । भरतः, मै शंकर की तपस्या फरने जाता हूँ । गरुड फो द्वारका 
की रक्षा में नियुक्त कर श्रीकृष्ण हिमालय में भगवान्‌ शंकर फी भाराधना करने 
चले गये । वहाँ वहुत-से शिवधकतो के आश्रमो में ये प्रातिथ्य भौर स्तुति ग्रहण करते 
इए परम शिवभक्त उपमन्यु के झाश्रम में पहुंचे । इन उपमन्यु की कया "महाभारत 
में विस्तार से है। शिव की कृपा से उपमन्युने महोच्च पद प्राप्त किया था । भरपने 
धाश्रम में प्राये हुए भगवान्‌ कृष्ण का पूर्ण सत्कार उपमन्यु ने किया । फिर, भगवान्‌ 
कृष्ण को शिवमन्त्र की दीक्षा देकर प्राराघना का सब प्रकार बता दिया । दीक्षित 
होकर श्रीकृष्ण तप करने लगे। कठिन तपस्या के पश्चात्‌ पावंती-महित शंकर नै 
इन्हें दर्शन दिया झौर मन्दहास-पूर्वक कहा कि भाप कयो तप कर रहे हैं, भाप भौर मे 
तो एक ही हूँ । श्रापकी जो इच्छा है, पार्वती से प्राप्त कर लीजिए। हृष्ण के 
प्रणाम भ्रौर स्तुति करने पर पार्वती ने इन्हें पुत्र का वरदान दिया, भौर धन्य राठ वर 
दिये । तदनन्तर, भगवान्‌ शकर अपने सखा मृप्ण को भ्रपने निवास में ले गये । 
वहाँ कैलास पर वास करनेवाली शक्तियाँ धरोर भ्प्सराएँ भगवान्‌ कृष्ण फे रूप-सौन्‍्दर्य 
पर मुग्ध हो उठी । उनकी मन.कामना पूर्ण करने के लिए भगवान्‌ झृष्ण उनके माच 
बहुत काल तक विहार करते रहे । इधर द्वारका को कृष्ण-रहित जानकर कई दैत्यावतार 
राजाओ ने उसपर आक्रमण कर दिया। गरुड यथाशवित द्वारका की रक्षा करते रहे; 
किन्तु भ्रनेक राजाओ के भारी श्राकमणो को रोकने में भपने को असमर्थ समझकर 
वे कृष्ण को लिवा लाने उपमन्यु के भ्राश्रम में गये गरुड को वहाँ पता लगा कि 
वे शंकर के साथ उनके पुर में चले गये ह । शतुओ के आक्रमणो से द्वारका की रक्षा के 
विचार से वे कैलास पर्वत पर नही गये हे । भ्रन्त मे, गरुड पुनः द्वारका वापस झा गये 
आर शत॒ओ के भ्राक्रमणो से द्वारका की रक्षा करते रहें । एक दिन नारद कृष्ण से मिलने 
द्वारका पहुँचे । वहाँ सव लोगों ने नारद से प्रार्थना की कि श्राप तो सर्वत्र विचरते हैं, 
बतलाइए, इस समय भगवान्‌ कृष्ण कहाँ हैं? नारद ने कृष्ण का सारा विवरण 
सुना दिया। गरुड तुरत श कर के धाम में पहुँचे, भ्रौर द्वारका पर घिरी विपत्ति का 
वर्णन उन्होने कृष्ण को सुनाया। भगवान्‌ कृष्ण ने एक झटके में ही प्रपनी विहार- 
लीलाओ को छोड़ श'कर से विदा ली, और तुरत गरुड पर सवार हो द्वारका भ्रा 
धमके । कृष्ण का भ्रागमन जानकर सारे शत्रु भ्रपने-प्राप भाग खडे हुए भौर कृष्ण 
बहुत काल तक पूर्ववत्‌ द्वारका का शासन करते रहे । 
कृष्ण की उस तपस्या के प्रभाव से जाम्बवती के गर्भ से वड़ा प्रभावशाली पुत्र उत्पन्न 
हुआ, जिसका नाम 'शाम्व' रखा गया । इसके नन्तर श्रीकृष्ण परम धाम पधार गये । 
पने उद्धारकर्ता के परमधाम-गमन के पश्चात्‌ युधिष्ठिर विक्षिप्त-बैसे हो गये भौर 
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इधर-उधर भ्रमण कर दिन व्यतीत करने लगे। एक दिन उन्हें मार्ग में जाते हुए 
व्यास भगवान्‌ का दर्शन हुआ । युधिष्ठर ने पूछा कि आप कहाँ पधार रहे है ? 
व्यास ने उत्तर दिया कि “अब कलियुग झा गया है। जनता में भ्रनाचार फैलेगा । 
में अब श्रीविदवनाथ की पुरी काशी जा रहा हैं। वही निवास करूंगा ।” इसी 
प्रसंग में व्यास ने युगों का वर्णन और कलियुग का भ्राख्यान विस्तार से युधिष्ठिर को 
सुनाया है । भ्रागे व्यास जब काशी पहुंचे, तब वहाँ सब ऋषि-मूनि इनकी सेवा 
करने लगे । एक बार जैमिनि' ने व्यास से प्रश्न किया कि भगवन्‌ ! शास्त्रों में बहुत-से 
जप, तप, कर्म, ज्ञान, उपासना, ब्रत, तीर्थ भ्रादि वणित है, उनमे भ्रापकी सम्मति में 
सबसे उत्कृष्ट घरमे कौन-सा है ? व्यास भगवान्‌ ने कहा--हे ऋषि, ऐसा ही 
प्रश्‍न एकबार भगवती पावंती ने शंकर के समक्ष उपस्थित किया था। उस समय 
शंकर ने जो उत्तर दिया था, वही मै आप लोगों को सुनाता हँ और उन्होंने 'उमा- 
महेश्वर-संवाद' सुनाया, जिसमें कहा गया है कि काशीपुरी का निवास तप, व्रत, 
नियम आदि सभी से उत्कृष्ट धर्म है। यही विस्तार से काशी मे निवास का माहात्म्य 
और काशी-निवास के नियम भ्रादि वर्णित हुए हैँ। फिर, भागे भुवन-विन्यास के 
बर्णन में स्वायम्भुव मनु के वंश का वर्णन, ज्योतिःसन्निवेश में भूः तथा भुवः लोक का 
वर्णन, सप्तद्वीपों आदि का वर्णन है । इसके बाद विष्णु-वंश का वर्णन करते हुए 'कूमे- 
पुराण का ूर्वाद्धं समाप्त किया गया है ॥ 

'कूर्मपुराण के उत्त राद्धं मे पहले सांख्ययोग के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया 
गया है भ्रौर तब मनुष्यों का भाचारशास्त्र वणित है। फिर, तीर्थो के प्रसंग में प्रयाग, 
रुद्रकोटितीर्थे, केदारतीथं, नमंदातीथं, भुगुतीथं, पंचनदतीथं श्रादि का वर्णन भ्राता है 
झौर भ्रन्त में प्राकृत प्रतिसर्गे का वर्णन किया गया है । 


लिग्रपुराण 

यह पुराण भ्रष्टादश पुराणों मे ११वाँ पुराण कहा जाता है। 'लिंग' शब्द का 
्रर्थ है--लीनं गमयति, अर्थात्‌ गुप्त वस्तु का परिचय देनेवाला पुराण । जो तत्त्व इन्द्रियो 
द्वारा प्रत्यक्ष नहीं किया जा सकता, उसे कोई चिह्न देकर यदि अनुमान से जान लिया 
जाय, तो उस चिल्ल को 'लिंग' कहते हे । न्यायशास्त्र में भ्रनुम;न की प्रक्रिया में हतु 
का नाम लिंग रखा गया है, जिससे साध्य की सिद्धि होती है। किसी स्थान-विशेष मे 
यदि हमें ग्नि प्रत्यक्ष न दीखती हो, तो वहाँ धूम देखकर हम भाग को'जान जाते है। 
वहाँ धूम का ही नाम 'हेतु' या लिंग है; क्योंकि वह गुप्त भ्रग्नि का पता देता है । 
इस प्रक्रिया से मूल तत्त्वों का विवेचन करने पर सूक्ष्म तत्त्व विलीन रहते है । वे इन्द्रियों 
से नहीं जाने जाते; किन्तु स्थूल पदार्थो का नाम “लिंग” कहा जाता है । सांख्यदशँन में 
भी यही प्रक्रिया चलती है । वहाँ सबका कारण'प्रकृति' अत्यन्त सूक्ष्म वस्तु है । उसका 
परिचय स्थूल-रूप बुद्धि, अहंकार भादि से मिलता है । इसलिए बुद्धि, अहंकार आदि को 
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'लिंग' कहा जाता हैं। इसी तरद फिर रतयं प्रकृति! भी अगने ने भी धतिवदम 
पुरुष' का परिचय कराती है । श्रत्यन्त सध्य पुरुष फो अपा प्रति भी रपूंल है 1 
अत, प्रमृति को भी 'लिय' णब्द से ग्रहण किया गया दे। 

इस पुराण के आरग्भ में ही “लिंग! शब्द का श्रथ 'ोंडार' बनवाया गया १1 
इसका तात्पर्य है कि शब्द शौर श्रर्थ दोनी ग्राम के विवर्त-एप हूँ 1 इन दोनो में भी 
पहले शब्द, उसके श्रनन्तर भ्र प्रकट टुम्ा । शब्द-गृप्टि में सबसे पटला दयास 'प्रोफार' 
का है । यही शब्द प्रपच का मूल है । एसी के 'अ', 'उ' सौर मे वर्षा गे सम्पूर्ण 
वाक्‌ बनती है, जिसका विस्तार श्रुति रोर आगम दोनो में क्रिया गया दे । धर्य-पृष्टि 
में सबसे पहले पुरुष का प्रादुर्भाव होता है। उसके मानी हैँ कि देशनकाल फो सीमा से 
परे रहता हुश्रा ब्रह्म सृष्टि की उच्छा करने पर सबसे पहले सीमा में परिच्छिन्न दिखाई 
देने लगता है। इसी सीमा को मायाशविन कर ते हँ श्रोर यही पुर है। इसमें बसने 
के कारण ब्रह्म 'पुरुष' कहलाता है । उस 'ओम्‌ का धोर 'पुरुप का पररपर थाच्य- 
वाचक सम्बन्ध है । ओकार' पुण्प का वाचक है भौर पृरप उमका वाच्य है। इसके 
पश्चात्‌ इस पुराण में शब्द और ग्रथ दोनो की तीन-तीन घाराएँ चलती हूँ । घब्द- 
घारा में “वर्ण', 'मन्त्र' भर 'पद' ये तीनो धरम से प्रकट होते हूँ । फिर, भ्रथंघारामं 
'कला', 'तत्त्व' और 'भुवन' ये तीन क्रम से बनते हैं । इन दोनो धाराग्रों में भी परस्पर 
सम्बन्ध वना रहता है। कला का वर्ण से सम्बन्ध है, तत्त्व का मन्त्र से प्रौर भुवन 
का पद से । 


आगे यही 'ओकार  नाद-रूप मे श्रभिहित हुआ है ग्रौर इसी से सारी सृष्टि का 
झ्राविर्भाव बताते हुए इसकी प्रधानता वर्णित हुई है। 
अन्य पुराणो की भाँति 'लिगपुराण' में भी सबसे प्रथम श्रविद्या की सुष्टि 
बताई गई है । ब्रह्म सच्चिदानन्द-रूप है। कुछ बृद्धिवाले कहते है कि ब्रह्म तो 
कही दीखता नही, उसे जगत्‌ का कारण कैसे मानें? किन्तु, कारण तो अ्रपने कायं 
में भ्रनुस्यूत या भ्रनुप्रविष्ट रहता है! उदाहरण के तौर पर हम वम्त श्रौर घट को 
ले सकते हैं। वस्त्र मे रूईश्रौर घट मे मृत्तिका अनुस्यृत भ्रौर अनुप्रविष्ट है । इसी 
तरह ब्रह्मा अपने तीन रूपो से सृष्टि में प्रविष्ट दिखाई देता है । वे तीन रूप हैं--- 
सत्ता, चेतना (ज्ञान) और भ्रानन्द । जगत्‌ के किसी भी प्रत्यक्षीकृत पदार्थ से किसी 
को भी सत्ता का बोध होता है। यह सत्ता वस्तु के किसी भी परिवर्तित रूप में 
विद्यमान रहती है, भले ही उस वस्तु का नाभ वदल जाय। यहाँतक कि जव वस्तु 
किसी भी रुन में नही दिखाई देती, तब हम “नही है' (नास्ति) ऐसा कहकर उसकी 
अभाव-सत्ता' का बोध करते हे। अर्थात्‌ 'नही है! में भी 'है' (अस्ति) शब्द लगा हुआ 
रहता है, जो सत्ता का बोधक है। भ्रतः, भाव-श्रभाव दोनो में एक रुप से व्याप्त 
रहनेवाली यह “सत्ता ब्रह्म का ही एक रूप है। फिर, सृष्टि में जो कुछ है, वह 
अवश्य जाना भी जाता है, जानने ही पर 'है, ऐसा कहा जाता है । इसके अतिरिक्त, 
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है ऐसा जो जानता या कहता है, वही चित्‌ (चेतना) है और यही ब्रह्म 
का चेतन-रूप है, जो सजीव प्राणियों मे दीख पड़ता है। इसी चेतन-तत्त्व में ब्रह्म 
भ्रपने आनन्द' रूप से भी रहता है, जो माया के द्वारा आवृत रहता है। जब कभी 
इसपर से माया के भ्रावरण हटता है, तब चेतना मे भ्रानन्द प्रकट हो जाता है। 
इसी माया के आवरण को हटाने के लिए ऋषि और महर्षि तप, ध्यान और ज्ञान की 
प्राप्ति का उद्योग करते है । 
ब्रह्म के तीन रूप (सत्ता, चेतना और भानन्द) है, जो परस्पर सम्बद्ध हे । 
विना सत्ता के ज्ञान (चेतना) नही, ज्ञान के विना सत्ता नही और इन 
दोनों के विना आनन्द नही सिलता। साथ ही, ये तीनों रूप व्यापक भी है। देश 
या काल की सीमा इन्हें नही बाँध सकती । परन्तु, जबतक ये निस्सीम बने रहेंगे, 
तबतक जगत्‌ का निर्माण नही हो सकता; क्योकि सीमाबद्ध का ही नाम जगत्‌ है। 
ग्रतः, पुराणों में बताया गया है कि ब्रह्म की मायाशक्ति इन तीनों को परिच्छिन्न 
कर देती है, भ्रर्थात्‌ सीमा बना देती है। फिर, सत्ता जब सीमाबद्ध होती है, तब 
सामान्य और विशेष दो रूपों मे परिणत हो जाती है । तदनन्तर, विद्या भौर 
अविद्या इन दोनों रूपों मे ज्ञान (चेतन) भा जाता है, फिर रानन्द भी सुख भौर दुःख 
के जोड़े मे परिणत हो जाता है । 
पुराण इसी दानिक तत्त्व को कथा की सरल भाषा मे बताते है। ब्रह्मा से 

जब पहले सनक, सनन्दन, सनातन और सनत्कुमार नाम के चार पुत्रों को उत्पन्न 
किया भ्रौर उन्हे सृष्टि बनाने की आज्ञा दी, तब चारो ने निषेध कर दिया । वे 
नित्यज्ञानी थे। ससार को दु खमय समझ इसके बन्धन मे पड़ना नहीं चाहते थे। 
अपने चारों पुत्रों के द्वारा भ्राज्ञा का उल्लंघन कर देने पर ब्रह्मा को क्रोध उत्पन्न 
हुआ और उस क्रोध से पाँच पर्ववाली अविद्या उत्पन्न हुई । उनको ईश्वर से 
यही संकेत मिला कि जबतक अविद्या बनाकर नित्यज्ञान का सकोच न करोगे, 
तबतक सृष्टि नही चल सकती । इसलिए पहले भज्ञान, अर्थात्‌ श्रविद्या की सृष्टि 
करनी पडी । अविद्या के उन पाँच पर्वों के नाम है १. भविद्या, २. अस्मिता, ३. राग, 
४. द्वेष और ५. अभिनिवेश। सबसे प्रथम उत्पन्न होनेवाला त्रिगुणात्मक है । 
सत्त्व, रज, तम--ये तीनो गुण उसमें व्याप्त है। उसका विकास होनेपर सर्वगुण 
के चार रूप बनते है, जिन्हे धर्म, ज्ञान, वैराग्य भ्र ऐश्वर्य कहा जाता है। इन 
चारों को “भंग” नाम से अभिहित किया गया है । ये चारों ईश्वर में परिपूर्ण मात्रा 
में रहते हे। इसलिए ईश्वर 'भगवान्‌' कहलाता है । किन्तु, जीव में इनके 
विपरीत तमोगुण के चार रूप श्रा जाते है, जो श्रधर्म, थज्ञान, अर्वराग्य और 
भ्रनैश्‍वर्य कहलाते है । श्रज्ञान का ही दूसरा नाम श्रविद्या है। श्रन॑श्वर्य का दूसरा 
नाम अस्मिता है और भ्रवैराग्य दो रूपो में विभक्त होकर राग और द्वेष के नाम से 
पुकारा जाता है। इसी तरह रघम 'भभिनिवेश' के नाम से प्रख्यापित होता है । 
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यों तो वृद्धिस्थित तमोगुण के भार राण शयार्वा समिया श्रयया भँचादेना माम य 
शास्त्री गे वर्णित है। यही श्रविधा शान! को संकुलिय फर देती है योर समझ तधा दु" 
भय जगत्‌ को शुद्ध और मुणरुप में यमदा देती है। एगीसे जीप जब वद दोगा म, 
तव उसमे भ्ररिमता, प्रर्थात्‌ प्रभाव प्रा जाता है। मुखी), “में दु'यी हैं, 
"म॑ छोटा हूं, में वरा उ” आदि बट गवने लगया हे 1 "मी के वशीभून होफग जीय 
किसी से राग और किसी से देप करने गयतारे। गाल ही, प्रो शश्षर में उसका 
ऐसा बन्धन हो जाता है कि म कभी मृत्यू दा ग्रास न सनू” यर जोय पा स्वाभाविफ 
अभिनिवेश उसमें पैदा हो जाता है। एस प्रतार, भरल्या से श्राह्यम्न गौर 
सीमावद्ध जीव, सृष्टि करने के गाए रवये प्रस्तुत ही जाता दै नला एसी प्रकार मृष्टि 
का प्रारम्भ होता है । 


'लिंगपुराण' के प्रारम्म में प्राणिसृष्टि का विवरण उपर्यित मिया गया है । 
उसके श्रागे सप्तर्षि भ्रादि के क्रम से सृष्टि का बिस्तार वत्तलाया गया है। दक्ष 
प्रजापति की ६० कन्याश्रो का उस पुराण में विरततार से विवरण है। उनमे ही देयता, 
गन्धर्व, यक्ष, पिशाच म्रादि की राष्टि का भी इसमें बहुत विस्तृत विवरण है। 
श्रग्नि के ग्रौर बायु के ४६ भेद तफ पुराणो में बताये गये हूँ । इसमे पता चलता है 
कि प्राचीन काल मे तत्वों की गवेपणा कैसी सृध्मता से होती थी। 

प्रथमत" अग्नि के तीन भेद कहे गये ॑ 1 दक्ष की पुवी 'वाहा' में 'भच से 
भ्रग्नियो का जन्म वतलाया गया है। “पवमान', 'पामक और 'नुचि नाम के तीन 
श्रग्नि मुख्य है। इनमे 'पवमान' हमारे पृथ्वीलोक घा शरित है । भावका 
भ्रन्तरिक्ष-लोक का, जिसे विद्युत्‌-रप भ्रग्नि कहते है। 'शूचि’ सुर्यमण्ठल से झाने- 
वाला भ्रर्ति है । निरुक्त में तीनो लोको के तीन देवता प्रधान माने गये हे। यद्यपि 
पृथ्वी से प्रारम्भ कर ऊपर सात लोको की व्यवस्था है, जिनके नाम का उच्चारण 
सात व्याहृतियों के रुप में सम्ध्या-वन्दन के समय हमलोग करते है । किन्तु, उनमें 
से हम पृथ्वी-निवासियो के लिए तीन ही लोक प्रधान हैं, जो भूः, भूव और स्व' 
कहलाते है। उन्ही से हमारा घनिष्ठ सम्बन्ध है। यह भू. पृथ्वीलोक, मध्य का 
श्राकाश भुवर्लोक और सूर्यमण्डल स्व , अर्थात्‌ स्वर्गलोक हे! यही कारण हैं कि 

हम इन तीन व्याहृतियो को ही प्रधानता देते हें । इसीलिए गायत्नी-मन्त्र के साथ 
जप में प्रथम इन तीन ही व्याहृतियो को जोडते हैं। लिलोकी में तीन ही 
देवताश्रो की क्रम से प्रधानता है । हमारे इस भूमण्डल में अग्नि प्रधान देवता है । 
अन्तरिक्ष में वायु है श्रौर इन्द्र एव दिव नाम के स्वर्गलोक में आदित्य प्रधान देवता है । 
किन्तु, स्मरण रखना है कि ये तीन देवता झग्नि के ही रूप हुं! इन्ही को इस 
पुराण मे 'पवमान', 'पावक? भौर 'शुचि” नाम से श्भिहित किया गया है। इस भू- 
लोक में ग्नि प्रधान है, जो काप्ठो से मथन करके निकाला जाता है। मथन से 
निकलने के कारण ही 'निमथ्ये अग्नि कहते है । आज भी जव कोई यज्ञ करता है, 
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तब इसी प्रकार श्ररणि-मन्धन से यज्ञाग्न प्रकट की जाती है। ' झंन्तरिक्ष का 
भ्रग्ति विद्युत्‌ है, जिसके अधार पर भ्राजकल का सारा विज्ञान (साइंस) प्रतिष्ठित है। 
हमारे यहाँ विद्युत्‌ के भी कई भेद कहे गये है । उनमें से भ्राधुनिक विज्ञान 
भ्रमी एक का ही परिचय प्राप्त कर सका है। उसी के आधार पर उसने संम्पर्ण 
जगत्‌ में हलचल मचा दी है। तीसरा 'शुचि' नाम का अग्नि सूर्यमण्डल से आता है। 
इन तीनों का ही विस्तार करके ४६ धग्नि माने गये है। बड़े यज्ञों में इन 
सवके प्रतिनिधि-स्वरूप ४६ श्रग्तियो की स्थापना की जाती है। ये सभी अग्नि रुद्र- 
रूप कहे गये हैं। सृष्टि की प्रक्रिया मे एक रुद्र ने ही ग्रनन्त खरो की उत्पन्न किया । 
वे सभी रुद्र नील-लोहित वर्ण के थे भौर जरा-मृत्य से रहित थे। प्रकृति के तमो- 
गुण से नील रूप का सम्वन्ध है, भोर रजोगुण से लोहित, भ्रर्थात्‌ रक्तवर्णं का । 
श्रतएव, तमोगृण से कालाग्नि रुद्र की उत्पत्ति बताई गई है और रजोगण से कनक- 
मण्डलस्द्र की। दोनो की परम्परा मे नील-लोहित कुमार असंख्य हो रहे थे। 
ऐसी सृष्टि देखकर ब्रह्मा ने रुद्र का निवारण किया कि जरा-मरण-रहित सष्टि से 
काम नही चलेगा। सृष्टि उत्तरोत्तर वद्धंनशीला होनी चाहिए। यदि बध देवता 
ही जरा-मरण-ग न्य होकर बैठे रहेगे, तो श्रौरो को रहने का अवकाश ही कहाँ मिलेगा ? 
ब्रह्मा की ऐसी प्रार्थना सुनकर रुद्र ने भ्रपनी सृष्टि-रचना बन्द कर दी। तत्पश्चात्‌ 
रह्मा सप्तषियों के हारा सृष्टि का विस्तार करने लगे। 
इधर शौनकादि ऋषियो ने जब जाना कि पहले श्रविद्या की सुष्टि कर 
तत्पश्चात्‌ प्राणियो को बनाया गया है, जिससे सभी प्राणी भ्रविद्या के बन्धन में पड़े 
हुए है, तव बन्धन से प्राणियों के छुटकारा पाने की जिज्ञासा उनके मन उठी । इस 
जिज्ञासा की शान्ति के लिए लोमहर्षण सूत ने शौनकादि ऋषियों से कंहा कि छटकारा, 
भ्र्थात्‌ मुक्ति प्राप्त करना तो महेश्वर भगवान्‌ के प्रसाद पर निर्भर है । महेश्वर 
की कृपा होने पर उनका ज्ञान होता है। श्रुति भी कहती है कि. बहुत बड़ी बृद्धि 
प्राप्त होने से, बहुत शास्त्र पढने से या बहुत व्याख्या करने और सुनने से परमपद 
की प्राप्ति नही होती। महेश्वर जब स्वय कृपा कर, तभी अपना स्वरूप भर्वतों के 
ति प्रकट करते है और तभी भक्त उन्हे पा सकता है 
सो जाने, जिहि देहु जनाई । 
जानत तुमहि ठुमहि होहि जाई ।। 
अथवा 
ब्रह्म वेद ब्रह्मच भवति । 
यही बात इस 'लिंगपुराण' मे भी कही गई है । इस पुराण के अनुसार 
ज्ञान भगवत्कृपा से मिलता है और ज्ञान से योग प्राप्त होता है। और फिर, योग 


से मक्त होती है । अतएव, सब बुध की कृपा से बनता है । 
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भगवान्‌ परमेश्वर की कृपा प्राप्त करने के लिए पहुें उतका ध्यान करना 
चाहिए । वह ध्यान अपने श्रंगोमे दी फरना उच्च फोटि का है । हमारा छरीर 
तीन भागों में विभात है । हमारे भ्रंगो में सबसे ऊपर गर्म ४ | यह सब 
थ्यो फा सार है। सबका श्रीरप होने से हो उराका “शिर नाम पडा है1 
दुसरा भाग कण्ठ से नीचे कटि-पर्यन्न दै । व्यवद्वार में दमै दम घट दोलन ९ ) 
फिर तीसरा भाग कटि से नीचे पैर के तले तक फा हे । दनम एकन्णक 
प्रदेश के परिमाण से प्राण की स्थिति है । 'प्रादेग' दम धंगुल भा होना है 
झौर वितस्ति १२ अंगुल फी । कढीनग्दी प्रादेश फो भी यितस्लि मद देते ह । 
फदि से एक 'प्रादेश' ऊपर नाभि है । वहाँ से एक 'त्रादेध ऊपर हृदय भौर 
वहाँ से एक 'प्रादेश' ऊपर कण्ठकूप । इन तीन ग्थानों से यता घड में प्राणों फी 
स्थिति है। तीनों ही भागों में अधिकारानुमार भगवान्‌ के प्यान का विधान हमारे 
शास्त्री में है । ऊपर शिर में भी एउ स्थान दोनो भुझुठियों के थीच में है भौर 
सबसे ऊपर ब्रह्वारन्त्र है, जिसका मूर्यमण्डत मे घनिष्ठ सम्बन्ध है । इन सभी न्यानोन्मे 
ध्रपनी रुचि शोर श्रधिक्रार के श्रनुसार ध्यान किया जाता हैं। एमी घ्यान से 
भगवान्‌ का प्रसाद मिलता है। चित्त में भी प्रसन्नता होती हे। प्रमन्‍नता से निन्त 
एकाग्र होता है । प्रमन्तता भ्रथवा भगवत्कूवा का स्वल्प वाणी से नहीं कहा जा 
सकता ) वह केवल श्रनुभवगम्य है। ध्यान के श्रम्यास से प्रमन्नता मशः 
बढती है, तव ज्ञान प्राप्त होता है । शान से सब संचित पाप जल जाते है भौर 


तव योग के हारा जीव-भाव से मुक्ति मिल जाती है और शिवत्व की 
प्राप्ति हो जाती है। 


योग के श्राठ अंग कहे गये है, जिनमें सवसे पहले 'यमा और “नियम है! 
इनमें भी पहले यम” को स्थिर करना चहिए । लिंगपुराण कहना है कि जिसने 
साधन नही किया, वह तो मनृष्य-श्रेणी में गिने जाने का श्रधिकारी ही नहीं । मुख्यत: 
'यम' पाँच हँ--अ्रहिसा, सत्य, श्रस्तैय, प्रहाचय श्रौर श्रपरिग्रह । इनमें भी मवसे 
मुख्य श्रहिसा मानी गई है । श्रहिसा का इतना ही शर्थ नही है कि हम किमी प्राणी को 
न मारे, अपितु किसी भी प्राणी को किसी भी प्रकार का कप्ट नही पहुँचाना है । 
भ्रतः, प्राणिमात्र के हित के लिए सदा इस व्रत पर सचेप्ट रहना ही श्रहिसा है । 
अहिसा सिद्ध हो गई, तो सब कुछ सिद्ध हो जाता है। फिर, श्रागे का सव माय 
खुल जाता है । दूसरा यम सत्य है। जो कुछ हम जानते है, उसे ही नि०्चल 
भाव से वाणी में लाना 'सत्य' कहलाता है। परन्तु, वह वचन सवके लिए प्रिय 
होना चाहिए । किसी दूसरे की वस्तु पर कमी लालच न करना, जो ईश्वर ने हमे दिया है, 
उसी में प्रसन्न रहकर निर्वाह करना तीसरा 'यम'--अस्तेय है । चौथा यम है 
ब्रह्मचर्य । गृहस्थ के भ्रतिरिक्त तीन भ्राश्रमो में स्त्री के दर्शन-स्पर्शनादि का 
सवंथा परित्याग ही ब्रह्मचर्यं कहलाता है; किन्तु गृहस्थाश्रम में विधिपूर्वक पाणि- 
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गृहीती से सन्तानोत्पादन की इच्छा से, ऋतुकाल में सम्बन्ध करने पर भी ब्रह्मचर्यं की 
हानि नहीं मानी जाती । पाँचवाँ यम है अपरिग्रह । अपरिग्रह का अर्थ होता है-- 
अधिक वस्तुओं का संग्रह न करना । केवल निर्वाह-योग्य साधन एकत्र कर उनसे काम 
चलाते रहना ही अपरिग्रह है। इन पाँचौं 'यमो' का साधन मनृष्य-मात्र के लिए सबसे 
पहले श्रावदयक है। इसके पश्चात्‌ तप, स्वाध्याय, ईश्वर का ध्यान, ब्रत श्रादि 
“नियम' है । फिर आसन सिद्ध कर '्राणायाम” का अभ्यास करना होता है । 'प्राणायाम' 
में श्वास को रोकना पड़ता है। इवास के निरोध के साथ ही मन का भी निरोध होता 
जाता है। १२ मात्रा का प्राणायाम छोटी कक्षाका प्राणायाम है। फिर, अभ्यास 
बढ़ाकर २४ मात्रा तक के जाना मध्यम श्रेणी का भौर ३६ मात्रा तक प्राणायाम की 
गति पहुँचा देना उत्तम श्रेणी का प्राणायाम कहलाता है। उसके बाद प्रत्याहार, 
धारणा, ध्यान, समाधि भौर रूप ये योग के भ्रंग माने गये है । 
योग मे कई प्रकार के विघ्न आते है, जिन्हे योग के उपसर्ग कहते है । आलस्य 
प्रधान 'उपसगें' है। शरीर मे व्याधि हो जाना; इसके करने से क्या लाभ है, ऐसा 
चित्त मे प्रमाद होना; होगा कि नही, मन मे ऐसी द्विविधा पैदा होना; चित्त में विशेष 
चंचलता, अश्रद्धा, श्रदशंन, भ्रम भ्रादि अनेक उपसगों का निरूपण है। इनको दूर 
करने के उपाय भी 'लिगपुराण' मे दिये गये है । विशेषतः, मन के रोग को हटाने का 
प्रयत्न करना चाहिए । उसका प्रधान उपाय परम वराग्यहै । विषयो की विरक्ति से 
चित्त शुद्ध होता है । इससे मन की अनवस्था मिटती है । मध्य-मध्य मे कई सिद्धियाँ 
प्राप्त होती रहती हे, जिनके फलस्वरूप सन्देह मिट जाता है भ्रौर मन मे स्थिरता झा 
जाती है । सबसे पहली सिद्धि प्रतिभा है । श्रतिभा' से होनेवाले प्रातिभ ज्ञान का 
कुछ-कुछ भ्रंश सब मनुष्यों में रहता है । कभी-कभी हम संसारियों को भी अकस्मात्‌ 
ऐसा भान हो जाता है कि भ्राज यह काम होगा और वह वेसा ही हो जाता है । यह्‌ 
प्रातिभ ज्ञान का ही प्रश है। योगसिद्धि होने पर यह विस्तृत भौर दृढ हो जाता है । 
इन्द्रियों से न जानने योग्य सूक्ष्म भौर दूरस्थित अर्थों का भी ज्ञान होने लगता है। अधिक 
सिद्धि होने पर सभी स्थानो के पदार्थ सहज भासित होने लगते है । प्रातिभ ज्ञान सदा 
निश्चित होता है, इसमे कभी अन्यथाभाव नही हो सकता । इसी ज्ञान की परिपक्वावस्था 
मे आगे चलकर विवेकबृद्धि का उदय हो जाता है, जो मोक्ष के समीप पहुंचा देती है। 
इसी प्रकार, पशु-पक्षी झादि अथवा किसी के भी द्वारा उच्चरित शब्द सुन तथा 
समझ लेना, यह “श्रवणसिद्धि' कहलाती है । दिव्य गन्ध का श्राप्नाण 'आप्राणसिद्धि” 
दिव्य रूपो का दर्शन 'दर्शनसिडि' दिव्य रस का जिह्वा से श्रास्वाद 'भरास्वादसिद्धि” 
झौर विना किसी पदार्थं के समीप झाये उत्तम दिव्य स्पर्श का अनुभव होना 'वेदनासिद्धि' 
कही जाती है । इन सिद्धियो से चित्त के संशय मिटाने का काम लेना चाहिए । किन्तु, 
इनमें फॅस जाने पर साधक का कार्य बिगड जाता है, वह वही रह जाता है ग्रौर साधक 
अपने मुख्य लक्ष्य तक नही पहुंचता । इसलिए, साधक कदापि सिद्धियो के लोभ में न 
पडे भ्रौर अपने मार्ग पर आगे बढ्ता हुआ मुख्य लक्ष्य की प्राप्ति कर ले । 
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दर्ववर्णित' उपसर्गा' से वचने के लिए मुख्य औषध ' है--संतयुरुषों का संतत 
समागम । संत्युरुषों के समागम से ही सफलता का सायुज्य प्राप्त होता है। भगवद्‌- 
` वित भी सब उपसंगो का औषध है। दुढ भक्ति केविना अध्यात्मनज्ञान सम्भव 
नही है । ध्यान, यज्ञ, तप, शास्त्न-अवण आदि भी विघ्न-निंवारण के साधन हैँ। 
ये सारे रहस्य काशी मे स्वयं रूद्र भगवान्‌ ने रब्राणी को बताया था श्र ब्रह्माजी ने 
इस विर्षय का प्रेश्‍त कर स्वय स्त्र से यह रहस्य प्राप्त किया था । रुद्र ने बतलाया है 
कि श्रद्धासे ही भगवान्‌ का दर्शन मिलतां है । 


'लिँगपुर्राण' में इन प्रसगों के वाद भगवान्‌ महेश्वर ने किस-किस को, किस 
स्थान मे श्रौर कव दर्शन दिया, यह प्रसग आता है । यहाँ वर्णित है कि प्रलयफाल 
में ब्रह्म एक बार संत्र विचर रहे थे। उन्होंने क्षीरसमुद्र मे भगवान्‌ विष्णु को सोते 
हुए देखा। स्वयं ब्रह्मा के मन मे जिज्ञासा उठी कि श्याम वर्ण का पुरुष कौन सो 
रहा है। समीप जाकर ब्रह्मा ने विष्णु को उठाया और पूछा कि तुम कौन हो 
झौर यहाँ किसलिए सो रहे हो ? भगवान्‌ विष्णु ने कहा--म जगत्‌ का उत्पादक, 
पालक और संहारक हूं। तुम कौन हो? यहाँ भाकर मेरे शयन में कयो विघ्न 
उपस्थित किया ? ब्रह्मा वोले--जगत्‌ का उत्पादक, पालक और सहारक तो मे हूँ । 
तुम कयो मिथ्या डीग मार रहे हो। इस प्रकार, जब दोनो मे विवाद बढ़ा, तभी 
दोनो के वीच महान्‌ लिग प्रादुभूत हुआ। इस लिग कान कही श्रादि दिखाई 

देता था, न भन्त । दोनो भ्राश्‍चय में पड गये और सारा विवाद भूल गये । दोनो का 
विचार हुभ्रा कि ऊपर श्रौर नीचे इस लिग का अन्त देखना चाहिए भौर पता लगाना 
चाहिए कि यह कहाँ से निकला है और क्या वस्तु है। विष्णु ने वराह का रूप 
धारण किया, और नीचे की श्रोर भरन्त देखने के लिए वे चले । ब्रह्मा हस बनकर ऊपर 
की शरोर लिग का श्रन्त देखने उडे। बहुत कालं तक ये दोनी चलते ही गये; परन्तु न 
ऊपर अन्त मिला, न नीचे। इन दोनो को आश्चर्यविमूढ भ्रौर घवराया देखकर 
भगवान्‌ शकर ने 'वर्णमय' रूप बनाकर इन्हें दशन दिया। इसी समय लिंग के 
ऊपर और नीचे के भाग में भगवान्‌ शिव की वेदमन्तो से स्तुति हो रही है, ऐसा 
विष्णु और ब्रह्मा को भान होने लगा 1 ततक्षण वही चतुर्वेदमयी गायत्री इनके समक्ष 
प्रकट हुई । तव इन दोनो को महेश्वर की महाशक्ति का ज्ञान हुआ और वे अपना- 
झपनो श्रभिमान छोड़कर भगवान्‌ महेश्वर की स्तुति करने लगे । स्तुति से प्रसन्न होकर 
भगवान महेश्वर ने अपने हाथ से विष्णु भगवान्‌ का स्पर्श किया और अपनी भक्ति 
प्राप्त होने का वरदान दिया। फिर, ब्रह्मा को भी वरदान मिला कि आगे पाच 
कल्प में विष्णु की नाभि से कमल उत्पन्ने होगा । उस कमल में तुम्हारी प्रादुर्भाव 
होगा श्रौर तव तुम सव सृष्टि की रचना करोगे। अपना स्वरूप भी “भगवान ने इन 


दोनो को वतलाया रौर कहा कि जिंस वेदी पर यहु लिंग प्रेतिष्ठित है, वह महादेवी 
का रूप है भौर लिगं मेरा रूप है। 
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उक्त कथा का यही स्पष्ट तात्पर्य है कि प्रकतिमय परमात्मा के लिग रुप का 
आदि-अ्रन्त कही नही है। वह श्रनादि-श्रनन्त है । ब्रह्मा-विष्णु भी प्रकृति के अन्तर्गत 
रहने के कारण उसका स्वरूप पूर्णतः नहीं जान सकते। महेश्वर की कृपा से ही 
प्रकृति,का पूर्णज्ञान होता है ग्रौर पुरुष-रूप महेश्वर प्रकृति-रूप वेदी पर प्रतिष्ठित है । 
'लिय' शब्द का श्रर्थ स्थूलता हैं। तत्पश्चात्‌, जब उन्होने पूछा कि आपका 
दर्शन हमें कैसे प्राप्त होता रहेगा, तब भगवान्‌ महेश्वर ने बताया कि मेरा दर्शन 
ध्यान से ही हो सकता है । मेरे ध्यान के भ्रतिरिक्त रौर दर्शन का उपाय नही है। 
यह भी बताया कि भागे वैवस्वत-मन्वन्तर मे, प्रति द्वापर युग के भ्रन्त मे, एक-एक 
व्यास का भ्रवतार होगा ग्रौर व्यास के साथ ही एक महामूनि के रूप मे में भी 
श्रवतार लेता रहेगा। प्रथम द्वापर मे स्वायम्भुव मनु ही व्यास बनेगे और मै 'श्वेत' 
नामवाले महामुनि के रूप मे श्रवतार लूंगा। मेरे चार शिष्य होगे श्रौर वे धम का 
प्रचार कर मेरे स्वरूप मे ही लीन हो जायंगे । फिर, दूसरे द्वापर में प्रजापति. व्यास 
होगे प्रोर तब 'सवं' नाम से मेरा अवतार होगा। इस तरह २८ चतुयुगी के २८ 
व्यासों, उनके साथ रुद्रावतारों, तब. उनके शिष्यों आदि का- वर्णन 'वायूपुराण' के 
समान ही 'लिंगपुराण' मे भी प्राप्त होता है । 
इसके वाद इस पुराण में भगवान्‌ महेश्वर के कई भ्रवतारो के वर्णन के- प्रकरण 
भ्राते,हौ। दाए्वन का प्रसग इस-प्रकार कहा गया है कि देवदाइ-वृक्षों के वन मे. 
ऋषि लोग तप-यज्ञ श्रादि कर,रहे थे । वे सभी प्रवृत्ति-मागं मे ही निरत थे भ्रौर, 
स्ती-पु्नादि के. साथ वनु में यज्ञब्रतादि करते थे। भगवान्‌ शंकर जब उनके यज्ञ-तपस्यादि... 
से प्रसन्न. हुए, तब,उन्होने- इन्हें निवृत्ति-प्रधान ज्ञातमाग का उपदेश; करने के; विचारः 
से भुपना उन्मत्त रूप बताया और नग्न दशा में हेसते और क्रीडा करते, वे दारुवन मे.. 
पहुँचे। उस, समय शंकर का, रूप रुद्रोके समान नीललोहित वर्ण का-ही था।. उनके 
दो ही भुजाएँ थी | इनका वह,नग्न स्वरूप देखकर देवदारु -वन; के ऋषियो .की-स्तरियाँ 
इन्हे कौतुक से-देखने, लगी ॥, शकर के ऐसे- रूप को देखने से ऋषि-पत्नियाँ, कामः, 
विह्वल हो गई । जो पतिव्रता, स्त्रियाँ थी, वे भी भगवातू की - माया से, मोहित - होकर 
कामचेएवा-कृरने लगी । वे ऐसे, क्रामोद्दीप्त हुई कि भ्रपने-घरो से,बाहर, निकल,पड़ी . 
भ्रौर लज्जा छोड़कर नग्न शंकर के पीछे-पीछे चलने लगी- उनके ,वस्त्रादि-शरीर से, 
गिरज़े लगे,भौर अनेक प्रकार, की -कामचेष्ट्राएँ होने लगी-1 श्रपत्नी स्त्रियो की ऐसी,, 
दशा देखकुर,वन,के सभी-ब्राह्मण एकत्र हुए और परस्पर विचार करने लगे कि यह ऐसा, 
उन्मत्त कामातुर, पुरुष कौन-आा गया है। उन्होने, मिलकर नग्न, शकर. का मार्ग (रोक, 
लिया, भ्रौर कौन हो, कहाँ से भये हो इत्यादि - प्रश्‍न पूछने लगे । कुछ-प्राचीत, .ऋषि-. 
शिष्टाचार निबाहने के विचार से प्रसन्नमन हो कहने लगे--“भ्राइए, बेठिए।' कुछ 
ध्रपने, केश खोलकर झगडे करने के लिए तत्पर हो गये श्रौर, कटुवाक्य- का भी व्यवहार 
करने लगे । किन्तु, इतने पर भी उनकी पतिब्नता.स्त्रियाँ अपने .पतियो की परवा नही 
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करती हुई माया से मोहित हो उस नग्न रूप के पीछे ही घूमती रही तथा और अधिक 
कामचेप्टा दिखाने लगी। भगवान्‌ शिव ने न तो उन स्त्रियो को काम-प्रदशन से रोका 
और न उन ब्राह्मणो को वेसे उजडूपन के लिए कुछ कहा । वे केवल हेसते रहे । 
कठोर वचन कहने के कारण जिन ऋषियों के शाप से ब्रह्मा का यज्ञ नप्ट हो गया था, 
जिन भग आदि के शाप से विष्णु आदि को अवतार धारण करने पड़े, तथा इन्द्र की 
बहुत बार दुर्गति हुई थी, वैसे ब्राह्मण-ऋषियो के तप भ्रौर शाप का शकर के इस रूप 
पर कोई प्रभाव नही पड़ा । इनकी माया से मोहित होकर वे शकर को नही पहचान 
सके । अन्ततोगत्वा इनके कटु वाक्यो को सुनते-सुनते भगवान्‌ शंकर अन्तर्हित हो गये । 0 
तदनन्तर, देवदार-वन के सभी ऋपि-मुनि ब्रह्मा के पास गये, और सारा सवाद उन्हें 
सुनाया । ब्रह्मा ने तुरत ध्यानस्थ होकर महेश्वर का सव वृत्तान्त जान लिया और देवताओ 
को उपालम्भ देने लगे कि तुम दुर्भाग्यवश साक्षात्‌ परमेश्‍वर को नही पहचान सके । 
यदि तुमने नही पहचाना, तो भी अतिथि-मात्त समझकर तुम्हे उनका सत्कार करना 
चाहिए था। गृहस्थ का यह धमे नही है कि वह भ्रतिथि की निन्दा करे और कठोर 
वचन कहे । इसी प्रसग मे ब्रह्मा ने उनको एक “सुदर्शन! मुनि का उपाख्यान सुनाया, 
जिसमें वर्णन है कि अतिथि के प्रति “सुदर्शन? की भ्रमित श्रद्धा देखकर उनकी परीक्षा 
के लिए 'धर्म' एक वार श्रतिथि बनकर उनके घर उस समय श्राया, जव सुदर्शन घर पर 
नही थे। उनकी पत्नी को श्रकेली जान आतिथ्य-रूप में उसके शरीर की याचना की! 
श्रतिथि सर्वदेवमय है, पति के ऐसे उपदेश-वाक्य का स्मरण कर उनकी पत्नी ने धर्म को 
प्रपता शरीर समर्पित कर दिया । उसी समय सुदर्णन घर पहुँचे भौर श्रपनी पत्नी को 
मैथुन-दान करते हुए देखा । किन्तु, वाद में जव पत्नी ने वतलाया कि आपके उपदेशानुसार 
मैने अतिथि-सेवाधर्म का पालन किया है, तव ऋषि अपनी पत्नी के प्रति बहुत प्रसन्न 
हुए। अतिथि के प्रति उन पति-पत्नियो की किसी प्रकार की दुर्भावना न देखकर धर्म ने 
श्रपना स्वरूप दोनों के आगे प्रकट कर दिया और दोनो को वरदान दिया कि तुम 
श्रवश्य मृत्यु को जीत सकोगे । इस प्रकार, अ्रतिथि-धमे की इतनी वड़ी महिमा ऋषियों 
को ब्रह्मा ने भुनाई। इसपर ब्राह्मणो ने कहा कि हम तो न शिव को पहचान सके और 
न भतिथि-कत्त ही पाल सके, उलटे हमारी पत्नियाँ दूषित हो गई और हमारी शाप- 
शवित भी कुण्ठित ही गई । अव श्राप हमें संन्यास का उपदेश दें । तब ब्रह्मा ने इन्हें 
संन्याम-घर्भ का उपदेश दिया और शकर की भक्ति का मार्ग बताया। फिर, शिवपूजा 
का विधान भी विस्तार से कहा। ब्रह्मा के उपदेश सुनकर सभी ऋषि देवदारु-वन 


में लौट गये । उन्होने कठिन तपस्या श्रौर स्तुति के द्वारा भगवान्‌ शकर की आराधना 
की और शंकर भगवान्‌ को प्रसन्न कर लिया । 
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१. झुठ पुरागी में तो एमा भी उल्लेख है कि शकर का लिंग बद्दी पतित दो गया और एसीसे 
5पिपरिनयों फामचेध्टा करती रहीं [--छे० 


पुराणो का सार ४०९ 


इस परम निवृत्ति-प्रधान कथा पर आधुनिक लोग भ्रश्‍लीलता का दोषारोपण करते है 
श्रौर ऐसी कथाग्नो के तत्त्व-ज्ञान से अनभिज्ञ होने के कारण पुराणों को भी दृषित 
करने का प्रयत्न करते है । इस कथा में स्पष्ट है कि वे ऋषि प्रवृत्ति-मागे मे फंसे थे 
रौर विना निवृत्ति-मार्ग के उन्हे मोक्ष-प्राप्ति नही हो सकती थी । ्रतः, भगवान्‌ शंकर ने 
निवृत्ति-मार्ग के उपदेश के लिए ही अपना वैसा चरित्र रचा। दारुवन मे शंकर 
के नग्न-रूप मे जाने का यही तात्पर्यं है कि विना आवरण हटाये किसी को भी ईश्वर 
का ज्ञान नही हो सकता । पहले कई बार कहा गया है कि 'प्रकृति' का नाम “लिंग” है । 
लिग-पतन का भ्रभिप्राय है, प्रकृति को त्याग कर केवल ईश्वर की. उपासना। विना 
प्रकृति-परित्याग के मुक्ति श्रसम्भव है। स्त्रीयोनि “लिंगपुराण' मे प्रकृति का रूप 
मानी गई है, श्रत उसके लिग-रूप को प्रकृति में श्रासकत कहा गया है। कथा का 
उपसंहार संन्यास के महिमा-गान से होता है । इसलिए, निवृत्ति-मार्ग के ज्ञान की 
प्रधानता ही इस कथा मे चित्रित है, अश्लीलता का श्राक्षेप केवल समझ की 
कमी है। 
शंकर की आराधना से श्वेतमुनि किस प्रकार मृत्यु जय हुए इस कथा का 
विस्तृत वर्णन मिलता है । फिर शकर के परम भक्‍त दधीचि' की कथा है। ब्रह्मा का 
पुत्र “क्षुप' था जो एक राजा भी था॥. उसके साथ दधीचि ऋषि की मित्नता थी । 
एक बार 'क्षुप' श्रौर 'दघीचि' मे विवाद हो गया और क्षुप ने क्षत्रिय की श्रेष्ठता का 
प्रतिपादन किया । उसने कहा कि क्षत्रिय ही' सवंदेव-रूप है, ब्राह्मण तो क्षत्रिय के 
भिक्षुक बनकर रहते है। इसपर दधीचि ने ब्राह्मण की श्रेष्ठता का प्रतिपादन 
करते हुए क्षुप की निन्दा की । इसपर कुपित होकर क्षुप ने दधीचि का मस्तक काट 
डाला, किन्तु दधीचि दैत्यगुरु शुक्राचार्ये के कृपापात् थे भ्रौर श्‌ क्राचार्य मृतसंजीवनी 
विद्या जानते थे । वे तुरत-वहाँ उपस्थित हुए और दधीचि का सिर उन्होने जोड़ दिया ॥ 
उन्होंने दधीचि से कहा कि तुम शंकर की झाराधना करो। शकर की कृपा से फिर 
तुम ऐसी भ्रापत्ति मे न फॅसोगे। वे मृत्यु जय है, उनके आराधन से ही मृत्यु पर 
विजय प्राप्त की जा सकती है। दधीचिने शकर की प्रसन्नता के लिए घोर तप 
किया और शकर ने प्रसन्न होकर उन्हे वर दिया कि तुम्हारी अस्थियों में वज की 
शक्ति होगी । प्रब नई स्फूत्ति-शक्ति प्राप्त कर दधीचि “क्षुप' राजा के यहाँ पहुँचे 
झौर उसपर भ्रपने तीक्ष्ण वाग्बाणों का प्रहार करने लगे ब! दोनों फिर युद्ध में भिड़ 
गये । क्षुप उनपर वज-सदृश बाणो का प्रहार करने लगा, जिसका असर 'दधीचि' 
के वजा-सदृश शरीर पर कुछ नहीं होता था। अन्त में, क्षुप खिन्न होकर भगवान्‌ 
विष्ण की आराधना में लग गया। विष्णु प्रस*न हुए । क्षुप ने उनसे वर माँगा कि 
दधीचि की अवज्ञा से मुझे बचाइए। भक्त की प्रार्थना पर भगवान्‌ विष्णु दधीचि 
के आश्रम मे गये। वे दधीचि को समझाने लगे कि तुम शान्ति से रहो भौर क्षुप 
से भ्रपना विवाद मिठा दो । किन्तु, दधीचि ने विष्णु की एक बात भी नही मानी, 
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जिससे विष्णु ने अपने को भ्रपमानित समझा । विष्णू ने अत्यन्त क्रुद्ध होकर दधीचि पर 
सुदर्शन-चक्र का प्रहार कर दिया, किन्तु वे विष्णु के इस भयकर प्रहार से विचलित 
न हुए। वे हँस पढे श्रौर कहने लगे । आप उस चक्र पर भरोसा किये बैठे है, जिसे 
मेरे प्रभु महेण्वर ने आपको दिया है। यह मेरी क्या हानि कर सकता है । दधीचि 
के इस वचन-मात्र से सुदर्शन-चक्र कुण्ठित हो गया । इसके वाद सभी देवता विष्णु 
के पक्ष से श्राकर दधीचि से युद्ध करने लगे । फिर भी, उन अनेक शस्तरास्तो से दधीचि 
की कोई हाति नही हो सकी । श्रव कोई चारा नही देख, ग्रन्तत' स्वय क्षुप दधीचि के 
आश्रम में गया और उनसे क्षमा-प्रार्थना की स्तुति की तथा ब्राह्मणों का महत्त्व 
स्वीकार किया । यह घटना कुरुक्षेत्र के समीप स्थाण्वेश्वर मे घटी थी। इसी 
दधीचि ऋषि की वजसारभूत अ्रस्थियो से इन्द्र ने अपना वज बनाया, जिससे वृत्नासुर 
का वघ किया गया था। 


इसके वाद शिलाद-पु्र की कथा आती है, जिसने नन्दीशवर-पद को प्राप्त 
किया था। सर्वप्रथम शिलाद ने तपस्या के द्वारा इन्द्र का आराधन' किया । वर देने के 
लिए जब इन्द्र उसके भ्रागे उपस्थित हुए, तव शिलाद ने माँगा कि मृत्यु को जीतनेवाला 
पुत्र मेरे यहाँ उत्पन्न हो । इन्द्र ने निषेध किया कि ऐसा वर मत माँगो; क्योकि मृत्यु 
को जीतनेवाला कोई नही हो सकता । इन्द्र से निराश हो शिलाद ने कहा, ठीक है । 
अब में भगवान्‌ शंकर का भाराधन करूँगा। यहाँ इन्द्र-शिलाद-संवाद में 
शंकर का विशेष रूप से माहात्म्य वर्णित है। शंकर की महिमा के सम्बन्ध में कहा 
गया है कि इनकी कृपा से ही विष्णु झादिसृष्टि करते है । दाँकर की योगमाया 
से ही ब्रह्मा और विष्णू का प्रादुर्भाव है। 'मेघवाहन कल्प' में विष्णु ने मेघरूप 
धारण कर महेश्वर को प्रपने ऊपर चढाकर उनका वहन किया था । ब्रह्मा ने प्रार्थना 
'कर उनसे ही सृष्टि उत्पन्न करने की शक्ति पाई थी । ब्रह्मा उन्हीं भगवान्‌ श कर 
के दक्षिण भंग हे और विष्णु उनके वाम अग । एक वार ब्रह्मा विष्णु का ग्रास कर गये, 
और फिर उन्हे अपने भ्रूमध्य से प्रकट किया । इसी समय वहाँ इद्र प्रकट हुए। 


उन्होने दोनो को वर देकर कृतकृत्य किया । वराह-अवतार का भी यहाँ इसी 
प्रसग में वर्णन है । 


शकर की आराधना में शिलाद की घोर तपस्या का वर्णन यहाँ मिलता है। 
उसका शरीर भित्ति की तरह जम गया। उसपर जन्तुञओ के बडे-बड़े वल्मीक 
निकल श्राये। उसके शरीर पर ही कृमि-कीठादि निवास करने लगे। ऐसे घोर तप 
के पश्चात्‌ शंकर ने उसे दर्शन दिया। भगवान्‌ शकर के हस्त-स्पर्श से शिलाद 
को पुनः चेतना प्राप्त हुई। उसका शरीर भी सुन्दर, नीरोग तथा स्वच्छ हो गया । 
जव शंकर ने 'वरं ब्रूहि' कहा, तव शिलाद ने मृत्यु जय पुत्र की याचना की । इसपर 
शकर भगवान्‌ ने भी कहा कि मत्त्य योनि में रहकर कोई मृत्यु को नही जीत सकता; 
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“किन्तु तुम्हें मृत्यु जय. पुत्न पैदा होगा और उसे मै अपने परिकर मेले लॉगा। मेरे परिकर 
- में ग्रा जाते से उसे मृत्यु से छुटकारा मिल जायगा । i 
समय बीतने पर शिलाद को पुत्न हुआ, जो भगवान्‌ शंकर, का बडा भारी 
आराधक बना । अपनी आराधना को उसने उस सीमा तक “पहुँचा दिया, जिससे वह 
नन्दीदवर वन गया। यह कथा बहुत विस्तृत है, जिसमे- कहा गया है कि, भगकान्‌ 
शिव ने ही स्वतः शिलाद-पुत्न के रूप में जन्म धारण किया था । ह... र. 
भगवान्‌ श'कर के अनेक भक्तों की कथास्रों के पश्चात्‌ उसकै विराटू रूप का भी 
वर्णन है । सृष्टि के चौदह भुवन ही विरादू रूप के अंग बताये गये हे । भूमण्डल- 
प्रसंग में सुमेर के समीप, भिन्न-भिन्न पव॑तों पर, इन्द्रादि देवताय़ों की पुरियो काःस्पष्ठ 
वर्णन है । दैत्यों की पुरियों का भी वहीं सञ्चिवेश किया गया हँ । इसी प्रसंग में 
भगवान्‌ शंकर के भी चार निवास-स्थान बताये गये है। भ्रौर, वे-इस प्रकारे हुँ-- 
पहला स्थान देवकूट-पर्वंत के मध्य मे भूतवन नाम का भ्तिविस्तृत ' क्षेत्र है । 
वहाँ शंकर का एक बडा विशाल मन्दिर है, जिसका विस्तार से वर्णन इसे पुराण में - 
किया गया है। इसी मन्दिर मे नित्य देवगण उपस्थित हो शकर॑ की पूजा करते है। 
दुसरा स्थान कैलास-पर्वत है, जो मुख्यतया कुबेर का स्थान है । कुबेर की प्रीति के 
कारण ही शिव ने वहाँ अपना स्थान बनाया है। भ्रपने इसी प्रिय -स्थान सें वे 
पार्वती-सहित विराजमान रहते है । यही से मन्दाकिनी नदी प्रवाहित होती है, जिसके 
समीप उत्तर दिशा में भगवान्‌ शंकर का तीसरा स्थान है। वह मन्दाकिनी' नदी वही 
से दक्षिण की ओर प्रवाहित हो 'कनकनन्दा' (्रलकनन्दा) मे मिल गई है। “इन्ही 
दोनों के संगम का नाम 'स्द्रप्रयाग' है। उस अलकनन्दा के तीर पर भी पूर्वे- 
दक्षिण की भोर एक वन हैं, वह भगवान्‌ का चौथा स्थान है। फिर, भ्रलकनन्दा के 
दक्षिण-पश्चिम की शोर “रुद्रपुर' नाम का स्थान है। वहाँ भी भगवान्‌ शंकर शपने 
गणों के साथ निरन्तर क्रीडा मे रत रहते है । चा 
त्रिपुरासुर-वध की कथा में भगवान्‌ शंकर के रथ का बहुत ही विस्तृत वर्णन है । 
प्रन्धकवध, जलन्धरवध झादि का विवरण भी इस पुराण में वर्णित है। शरभ-छूप 
धारण कर नूसिह को उठा ले जाने की एक विचित्र कथा है। जब हिरण्यकशिपु 
` प्रह्लाद को मनेक प्रकार से त्रास देने लगा, तब विष्णु ने प्रह्लाद की रक्षा के लिए 
नरसिह-रूप धारण किया । नरसिंह ने अपने नखो से हिरण्यकशिपु का वक्ष विदीर्ण 
कर उसका वध कर दिया । विष्णु का यह नरसिहावतार ऐसा क्रोधमय था कि 
उनके हुकार से समस्त त्रिलोक भ्रौर सम्पूर्णं देवता काँप रहे थे । सूष्टि मे प्रलय का 
दृश्य उपस्थित था भौर समस्त त्रिलोक नष्ट हुआ जा रहा था । ब्रह्मा, इन्द्र आदि 
देवताओ ने बहुत स्तुति की; किन्तु नूसिह का क्रोधमय हुंकार शान्त न हुआ। अब 
सभी देवता मिलकर भगवान्‌ शंकर की शरण मे गये और उनकी वहुत स्तुति करके 
सृष्टि पर थाई .विपत्ति का वृत्तान्त कह सुनाया । शकर भगवान्‌ ने मन्दहास-पूर्वेक 
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देवताओं को धैर्य दिया भौर वीरभद्र का स्मरण किया) इसी वीरभद्र ने पहले 
दक्ष-यक्ष का विध्वंस किया था । शिव के स्मरण करते ही भयंकर रूप में वीरभद्र 
उपस्थित हुए । शंकर ने मन्दहास-पूर्वक भ्रादेश दिया कि विष्णु के नृसिहावतार से 
सारे देव त्रस्त हो गये है । जिस प्रकार हो, तुम शीक्ष पहुँचकर नूसिह को शान्त 
करो। वीरभद्र तुरत नुसिह के समीप पहुंच गये और विनज्न शब्दों में उन्हे शान्त 
करने लगे । उन्होने निवेदन दिया--हे प्रभो, आपका अवतार सदा विशव की रक्षा 
के लिए हुआ करता है । जिस कार्य के लिए झापका यह श्रवतार हुभ्रा था, वदद 
पूर्ण हो गया। श्रव भ्रपना कोध शान्त कीजिए भौर श्रपने लोक में जाइए। भगवान्‌ 
शंकर ने यही सन्देशा मेरे द्वारा आपके लिए भेजा है । वीरभद्र की ऐसी बात सुनकर 
नृसिंह ने उत्तर दिया--“जगत्‌ का निर्माता, पालनकर्ता भौर संहारकर्ता तो मै हूँ । 
भन्ने भ्राज्ञा देनेवाला कौन है? मेरी इच्छा है कि मैं श्रभी जगत्‌ का संहार करूँगा । 
बरह्मा को मेने उत्पन्न किया और उसके ललाट से रुद्र का जन्म हुआ । अतः, शंकर तो 
मेरे पौत है ।” वीरभद्र ने फिर समझाया कि आपलोग भगवान्‌ शकर की आज्ञा से 
झपना-अपना कार्य करते है। वे ही सबके प्रभु है। उनकी भ्रवज्ञा आपको नही 
करनी चाहिए । किन्तु, प्रलयाग्नि-सदुश क्रुध नृसिह पुनः उसी श्रादेश में जब शंकर 
के प्रति भ्रवमानना प्रकट करने लगे, तच वीरभद्र ने झट शकर का रूप धारण किया 
और सभी देवताओं को दर्शन दिया । देवताओ के द्वारा स्तुति किये जाने पर वीरभद्र ने 
रभ पक्षी का ग्रत्युग्र रूप धारण किया । यह रूप तेज से इतना प्रज्वलित था कि 
उसके समक्ष सूर्यतेज मन्द पड़ गया था! तत्काल ही उस भयकर शरभ-रूप 
वीरभद्र ने वड़े वेग से नृसिह पर आक्रमण किया । उसने श्रपने दोनों पक्षों से 
उनकी नाभि और चरण को विदीणे कर दिया, तथा पंजे में नृसिह को उठाकर वह 
भाकाश में उड़ चला । देवता भ्राएचर्य के साथ देखने लगे कि ऐसे भंयकर नृसिंह- 
रूप को किस तरह शरभ-रूप वीरभद्र उड़ाये लिये जा रहा है! नृसिंह शरभ के 


उस झपट्ट से निष्प्राण हो चुके थे । भ्रतिविकल श्रवस्था के कारण वे अपने मूल विष्णु- 
रूप में परिवत्तित होकर शकर की प्रार्थना करने लगे । 


ऐसी कथाझ का तात्पर्य यही है कि ब्रह्मा, विष्णु भ्रौर रुद्र एक ही परमपुरुष 
परमात्मा के त्रिगूणात्मक रूप है । त्रिगुण का सम्बन्ध होने के कारण कार्यत्रह्म या 
ईश्वर नाम से ग्रमिहित होने पर इनमें भी समय-समय विकार होता है। एक 
रूप के विकार को दूसरा रूप शान्त कर देता है और जगत्‌ की शान्ति सदा स्थिर रखी 
जातो है। जो जिस रूप का उपासक है, उसे उसी रूप के महत्त्व के आख्यान बताये 
जाते है । मुख्यत इन रूपो में कोई भेद नही है ।'लिंगपुराण' के पूर्व भाग का इतना ही 
सार रुप में विवरण है । 

इसके उत्तर भाग में भी महेश्वर की उपासना का बहुत विस्तृत वर्णन है । भगवान्‌ 
के विविध रूप उपासना के लिए वर्णित हुए है । पशुपति का- भी विस्तार से रहस्य- 


~ 
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"निरूपण है । यहाँ जीवमात्र को पशु कहा गया है । भगवान्‌ महेश्वर पशुपति है 


भ्रौर प्रकृति से पृथ्वी-पर्यन्त २४ तत्त्व पाशरूप कहे गये है । इसी २४ तत्त्वोवारे 
पाश में जीवों को पशुपति ने बाँध रखा है । भ्रविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष भौर 
प्रभिनिवेश नाम के जिन पाँच क्लेशों का विस्तृत वर्णन पुराण के आरम्भ मे ही किया 
गया है, वे ही बन्धन है । २४ तत्त्व-रूप जो पाश है, वे भी महेश्वर के ही रूप है । 
उनके अतिरिक्त तो कुछ है ही नही । भगवान्‌ शंकर की अष्टमूत्ति मे इन सब तत्वों 


“का समावेश हो जाता है । अष्टमूत्ति में पंचब्रह्म-रूप से पाँच-पाँच की प्रधानता का 


विस्तृत वर्णन है । इन पाँच रूपों के नाम है--१. ईशान, २. तत्पुरुष, ३. अघोर, 
४. वामदेव ग्रौर ५. सद्योजात । ईशान रूप मे भोक्ता और भोग्य दोनो 
अविभक्त रूप से स्थित हे । भोक्ता क्षेत्रज्ञ कहलाता है ग्रौर उसी का एक भाग भोग्य 
रूप से परिणत होता है । 'तत्पुरष' प्रकृति-रूप, 'अघोर' बुदधि-रूप, 'वामदेव' ग्रहंकार- 
'हूप और 'सद्योजात' मनस्तत्त्व-रूप है । ये पाँचो क्रमशः श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना तथा 
घ्राण-रूप समष्टि की पाँच ज्ञानेर्द्रियाँ ग्रौर वाक्‌, पाणि. पाद, पायु भ्रौर उपस्थ नाम 
की पाँच कर्मेन्द्रियाँ है । इन समष्टि-रूप ज्ञानेन्द्रियो ग्रौर कर्मेन्द्रियो से ही व्यष्टि-र्प 
जीवों की शानेन्द्रियाँ सौर कर्मेन्द्रियाँ बनती है । इसी प्रकार ये पाँचो रूप, रस, शब्द, 
गन्ध शौर स्पर्श-रूप तन्मात्राश्रो मे भ्राकर फिर पचमहाभूत-खूप मे परिणत हो 
जाते है । ये ही २५ तत्व मिलकर एक 'शिवानन्द' कहलाते हँ । इसलिए, प्रधानतः 
महेश्वर के तीन रूप बताये गये हँ--सत्पति, ्रसत्पति श्रौर सदसत्पति । महत्तत्त्व से 
भ्रारम्भ कर पृथ्वी तक के तत्त्व “व्यक्त” कहे जाते है और ये ही 'सत्‌' हे । इनमें सत्तारूप 
से प्रकृति-पुरुषात्मक भगवान्‌ अनुप्रविष्ट है । इसमे दुसरी सत्ता कोई नही रहती 
झौर सदसत्पति भगवान्‌ सतू, असत्‌ दोनो से अतीत है । यही क्षर, अक्षर और पर-नाम 
से भी भ्रभिहित होता है । व्यक्त रूप क्षर, भ्रव्यक्‍त रूप अक्षर और दोनो से भ्रतीत पर 
या भव्यय कहलाता है । इसे ही महादेव या महेश्वर कहते हँ । दुसरे शब्दो मे 
कहा जायगा कि व्यक्त समष्टि-रूप है रौर व्यक्त ब्यष्ठि-रूप। परमेश्वर दोनो में 
भ्रभिव्याप्त हुँ । भूत और इन्द्रियाँ ये सब अपर ब्रह्म के रूप हँ और परन्नह्म केवल 
चितू-रूप है । प्रकारान्तर से इन्हे 'विद्या' भी कह सकते है। आत्मस्वरूप-दर्शन का 
नाम “विद्या! है और भ्रान्ति-दर्शन 'भरविद्या' कहा जाता है । किन्तु, परतत्त्व निर्विकल्प है, 
अतएव विद्या और भ्रविद्या दोनो से पृथक्‌ है। इन रूपों मे अपने मन को स्थिर करने 
में जो समर्थ है, उन्हें साकार रूप मे ही भगवान्‌ दर्शन देते हे । इसलिए देवताओं की 
प्रार्थना पर महेश्वर ने एक बार तेजोमण्डलमय शरद्धेना रीशवर-रूप मे उन्हे दर्शन दिया था। 
इस रूप में महेश्वर के चार मुख, बारह नेत्र और श्राठ भुजाएँ थी। जटा का मुकुट 
मस्तक पर सजे हुआ था । इनमे पुर्व मुख पीत वर्णे, दक्षिण मुख नील वर्ण, उत्तर 
मुख रक्‍त वणं ओर पश्चिम मुख श्वेत वर्णं था । उसमें चार प्रकार की शनित भी 
सम्मिलित थी । पुर्व मुख में विस्तार-शवित, दक्षिण मूख मे उत्तरा शक्ति, उत्तर मुख में 
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घ्घ्याविनी शक्ति और पश्चिम मुख में वोधिनी शक्ति विराजितथी । दक्षिण नील मुख 
ही 'प्रधोर' कहा जाता है । इस मूरति के भ्रासन, धर्मज्ञान, वैराग्य और ऐश्वर्य ये चारो 
बुद्धि के रूप हे । ऋकू, यजुः, सामवेद भी इस भासन में प्रविष्ट है । ब्रह्मा और विष्णु इसी 
मण्डल मे सन्निविष्ठ थे । मूत्ति कमल पर विराजमान थी । नवग्रह इनके शरीर से ढके 
हुए थे । दक्षिण हस्त में पद्म र वाम हस्त वरद मुद्रा में स्थित थे । इस रूप का 
दर्शन कर सव देवता कृतकृत्य हुए । 
श्रद्धनारीश्वर-रूप को प्राप्त करने के प्रन पर लिंगपुराण के अन्तिम अध्याय में 
मन्त् योग, स्पर्शयोग, भावयोग भौर महायोग इन चार योगो का उल्लेख किया गया है। 
मख से मन्त्र का जप और मन से रूप का ध्यान करना 'मन्त्रयोग' कहलाता है । नाडी- 
शुद्धि से वायुशूद्धि को, जिसमें प्राणायामादि क्रिया सम्मिलित है, 'स्पर्शयोग' कहते हूँ । 
इसी का नाम भ्रन्यान्य शास्त्रो में हठयोग' है। भीतर ध्रौर बाहर भगवद्रूप का स्फुरण 
होना 'मावयोग' है । इसे ही अन्यत 'राजयोग' कहा गया है । इन तीनों की सिंद्धि 
के पदचात्‌ सर्वोत्तम 'महायोग' का स्थान शाता है, जो निविकल्प का समाधि-रूप है। 
इसकी सिद्धि होने पर सब पाशो से विमुक्त होकर जीव सायुज्य-रूप को प्राप्त हो 
जाता है! 5 
इस प्रकार, जीव के कल्याणकारी मार्ग का पूर्ण रूप से निरूपण कर लेने के वाद 
भ्रस्त में पुराण की फलश्रुति के साथ लिंगपुराण समाप्त हो जाता है । | 
श्रीमद्भागवत ड 
यह ग्रन्थ वहुत प्रसिद्ध है । भक्ति-सम्प्रदाय के सभी श्राचार्यो ने इसपर 
व्याच्याएं लिखी है । इसपर लिखे गये स्वतन्त्र छोटे-बड़े ग्रन्थों की भी संख्या 
बहुत है। आज भी कथाग्रोके क्रम में यही पुराण सबसे अधिक ख्यातिप्राप्त है । 
यह्‌ उक्ति प्रसिद्ध है कि भगवान, वेदव्यास ने समस्त पुराणो तथा महाभारत की 
रचना के वाद भी जव अपने भीतर तृप्ति का अनुभव नही किया, तब उन्होने 
नारद ऋषि से अपनी अ्रतृष्ति का कारण पूछा। नारद ने उन्हें ्रान्तरिक तृप्ति 
प्राप्त करने का यही उपाय बतलाया कि झाप विष्णु के चरित्र का वर्णन करें । इसी 
से भ्रापफो वह तृप्ति प्राप्त हो जायगी । तदनेसार, भगवान, वेदव्यास ने श्रीभागवत- 
महापुराण की रचना की । वस्तुतः, वात भी ऐसी ही है! लेखनी की जो छटा, वर्णन 
की जो विशदता श्रीर उदात्त रमणीयता श्रीमद्भागवत मे है, वह भ्रन्यन्न दुलेभ है । 
जहाँ भ्रन्य पुराणो के वर्णन कई वार शुष्क प्रतीत होने लगते है, वहाँ श्रीमद्भागवत 
में आदि से अन्त तक सरसता नही छूटने पाती है। भक्तिरस का इसमें पूर्ण 
परिपाक है । साथ ही, इसमें वडे-वडे गहन विषयों का भी गम्भीर निरूपण किया 
गया है, थोर वह भी अत्यन्त सरस भाषा तथा रसवर्षी छन्दो में । इसमें वेदो, 
उपनिपदॉ भोर दर्शनों के रहस्यभूत विपयों का प्रतिपादन हुआ है। इसीलिए, 
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यह उक्ति प्रसिद्ध हो गई : विद्यावतां भागवते परीक्षा । भ्रन्य पुराणो के जो सामान्य 
विषय पहले हमने वतलाये हँ, वे ही इसके भी विषय है। किन्तु, भगवान, विष्ण 
के चरित का वर्णन इस पुराण की विशेषता है। भगवान्‌ विष्णु के २४ भ्रवतारों 
का विस्तृत वर्णन इसमें उपलब्ध है तथा अनेक भ्रवसरो पर विष्णु के द्वारा अपने 
भक्तो को झापत्ति से बचाने का भी विस्तृत वर्णन है । ग्रन्थ का विभाग स्कन्ध भर 
प्रध्याय-ऋम से हुआ है । सम्पूर्ण पुराण में १२ स्कन्ध हुं । दशम स्कन्ध मे विष्ण 
के कृष्णाचतार का वडा विस्तृत ध्रीर हृदयग्राही वर्णन है। 'मत्स्यपुराण' मे 
भागवतपुराण का वर्णन करते हुए कहा गया है-- 
यत्राधिकृत्य गायत्रीं वर्षयेत्‌ धर्मविस्तरः । 
वृत्रासुरवघोपेतम्‌ तद्भागवतमुच्यते ॥। 
(मत्स्यपुराण, ५३1२१) 


इसमें युत्रासुर की उत्पत्ति श्रीर उसके वध का वर्णन तथा गायत्री के भ्राधार 
पर धर्म का विस्तृत वर्णन है। इस पुराण को श्रीशुकदेवजी ने राजा परीक्षित को 
सुनाया था । 'देषीभागवत' भ्रौर “श्रीमद्भागवत' में से कौन महापुराण है और 
कोन उपपुराण ? इस वियय का विस्तृत निरूपण हमने अपने संस्कृत-प्रन्थ पुराण- 
पारिजात' में विस्तार से किया है। 


पद्मपुराण 
इसके प्रकरणों का विभाग 'खण्ड' नाम से है । यह समस्त पुराण बड़े-बड़े 
पाँच खण्डो में विभक्त है। उन पाँचो खण्डो के नाम है--१. सृष्टिखण्ड, 
२. भूमिखण्ड, ३. स्वगंखण्ड, ४. पातालखण्ड भौर ५. उत्तरखण्ड । 

'सृष्टिखण्ड” में सृष्टि, प्रतिसृष्टि, वश, मन्वन्तर श्रौर वंशानुचरित इन 
पाँचों विषयों का समावेश है । इससे स्पष्ट ध्वनित होता है कि इन पाँचो का केवल 
'सुष्टि' शब्द से भी कथन किया जा सकता है! पुराण-विद्या मुख्यतः सृष्टि-विद्या 
ही है भौर सृष्टि का भ्रथं ही पुराणो के प्रतिपाद्य पाँचो विषय वन जाते है ! प्रथम 
देव-दानवों की उत्पत्ति दानवो मे भी हिरण्यकशिपु श्रौर बाण का उपाख्यान, 
तत्पचात, पृथृ-चरित्न, सूर्यवंश, चन्द्रवंश आदि के वर्णन भाते हे । इन्ही के मध्य 
प्रसंगागत श्राख्यानो तथा उपाख्यानों का समावेश है। इस खण्ड म भगवान, 
,राम तथा भगवान्‌ कुष्ण के चरित्र का विस्तार से वर्णन प्राप्त होता है । सोमवशन 
वर्णन के प्रकाश में “इला? से 'बुध' तक की उत्पत्ति की जिस कथा का र वर्णन 
प्रस्तुत किया है, वह यहाँ उपलब्ध है। ब्रह्मा के द्वारा पुष्कर-तीर्थ के निर्णय का 

गायत्री श्रौर सावित्री का उपाख्यान भी यहाँ 


प्रसंग भी इस खण्ड मे श्राया है। गीर स ख्यान ! 
प्राप्त है | इन विषयों के साथ प्रसंगागत रूप म अनक तीर्थो का वर्णन, श्रनेक ब्रत- 
1 वर्णित है । कुछ विशिष्ट चरित्र भी इस खण्ड में 


माहात्म्य आदि भी इस खण्ड में व 
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भागे हे । जिनमेंप्रभंजन राजा का उपाह्यान, धर्ममूत्ति राजा का वर्णन, श्वेत 
नामक राजा का चरित्र, तारकासुर की कथा, कार्तिकेय की उत्पत्ति, उनके द्वारा 
तारक-वध आदि भी इस खण्ड मे वर्णित हे । 


अमिखण्ड' मे भ्रनेक भ्राख्यात हे । उनमे शिवशर्मा के पुत्र विष्णुशर्मा, सुव्रत, 
वृत्रासुर, पृथु, सुनीथा, वैण, उग्रसेन, सुकला, सुकर्मा, नहुष, ययाति, दिव्यादेवी, भ्रशोक- 
सुन्दरी आदि के श्राइयान मुख्य हें। जनधर्म का भी उल्लेख यहाँ प्राप्त होता है । 


कश्यप की अपनी भार्या दिति श्रौर दनु से सवाद, कश्यप और हिरण्यकशिपुः 
सवाद, ययाति और मातलि का सवाद श्रादि श्रनेक सारगर्भित विवरण इस खण्ड 


में उपलब्ध हे । ब्रह्मचर्य, दान झादि मानव-धर्म के भी अनेक विषय इसमें 
समाविष्ट है । 


तृतीय खण्ड का नाम 'स्वर्गेखण्ड' है। इसमें ऊपर के लोको का वर्णन 
तथा उनके प्रसंग से कुछ चरित्रो का वर्णन मिलता है। स्वर्गखण्ड के प्रारम्भ में 
शकुन्तला भर दुष्यन्त का चरि विस्तार से वर्णित है और उन मुख्य घटना का 
भी यहाँ विवरण है, जिनके भ्राधार पर “कालिदास” के 'भ्रभिञ्ञानणाकुन्तलन्नाटक 
की रचना हुई है । इस कथानक में स्वगे का प्रसग प्रा जाता है । मेनका भ्रपनी पूती 
शकुन्तला को श्रपने लोक स्वर्ग मे छे जाती है। इसके अनन्तर चन्द्र भ्रौर सूर्ये का 
कितना परिमाण है और श्राकाश मे वे एक दूसरे से कितनी दूरी पर अ्रवस्थित ह, 
यह वतलाया गया है। नक्षत्नो भ्रौर ताराग्रों का वणन करते हुए ध्रुवलोक के 
वर्णन में ध्ूवचरित्र भीश्रा गया है। राजा शिवि ध्रौर राजा उशीनर का चरित, 
मरुत, का चरित्र, राजा दिवोदास का चरित्र, हरिश्चन्द्र का चरित्र, भान्धाता-चरित्र 


श्रादि विशिष्ठ चरितो का भी यहाँ उल्लेख है । चातुर्वण्ये तथा राजघर्म का भी 
प्रसगागत वर्णन है । 


'पातालखण्ड' इसका चतुर्थ भाग है । इस खण्ड मे भगवान्‌ राम का सम्पूर्ण 
विशद चरित्र वर्णित है। रामकथा रावण-विजय के पश्चात्‌ आरम्भ होती है। 
राम के वश-चरित्न के मध्य में अनेक कथोपकथाए है, जिनमे अगस्ति, रावण-जन्म, 


च्यवन, शर्याति, नीलगिरि, पर्वत, सुवाहु, विद्युन्माली, देवपुरराज, वीरमणि, सुरथ, 


वाल्मीकि-समागम आदि मुस्य है। इसी खण्ड मे कृष्ण की महिमा, कृष्णतीर्थं, 
नारद के स्त्री-प श्रादि के उपाल्यान है । अन्त मे, वर्ष के वारहो मासो के पवो तथा 
उनके माहात्म्यो का भी वर्णन है । ये सभी उपाख्यान राम के भ्रश्‍वमेध यज्ञ के लिए 
दिग्विजय-प्रसंग मे छोडे गये अश्व के विचरण-विवरण मे राते है । इस खण्ड 
म भारतीय भूगोल के ग्रध्ययन की श्रच्छी सामग्री उपलब्ध है । 


पद्मपुराण के पांचवे खण्ड का नाम 'उत्तरखण्ड' है। यह खण्ड महेश- 
नारद-सवाद से ग्रारम्भ होता हे । सर्वप्रथम जलन्धर नामक दैत्य का चरित विशद 
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रूप से वाणत है। जलन्धर ने जब इन्द्रादि देवताभ्नो को पराजित कर दिया, तब 
पार्वती को प्राप्त करने के लिए उसने भगवान, शंकर को भी युद्ध के लिए ललकारा । 
घनघोर युद्ध के पश्चात्‌ विष्णु के साहाय्य से शिव ने उसे मारा। इसी में तुलसी 
की उत्पत्ति तथा उसके माहात्म्य का भी वर्णन है। इस खण्ड में ऋतुओं और महीनों 
के माहात्म्य अनेकविध रूप मे बडी विशदता से गाये गये है । भारत के अनेक 
तीर्थो' की सूची तथा उनकी महिमा भी इसी खण्ड मे प्रस्तुत की गई है। फिर, 
देवों के भी माहात्म्य वर्णित हे। अन्त मे, गंगा का माहात्म्य-वर्णन है, जिसमे 
हरद्वार से आरम्भ करके गगासागर-पर्यन्त तीर्थो के व्याज से गंगा का सवे क्षण- 
अध्ययन प्रस्तुत किया गया है । एकादशीक्रत श्रौर तुलसी के माहात्म्य से इस पुराण 


की समाप्ति होती है । 


अ्रग्निपुराण 

पर्निपुराण' भनेक दृष्टियो से बहुत महत्त्वपूर्ण है। पुराण-विषयो के वर्णन 
के साय ही इसमे महत्त्वपूर्ण शास्त्रों के भनेक विषयो का क्रमबद्ध वर्णन प्राप्त होता. है । 
इसोलिए, अलकार आदि शास्त्रों मे अग्निपुराण के विवरणो को प्रमाण-कोटि में माना 
जाता है । प्राप्त "अग्निपुराण' ३७२ अध्यायो मे समाप्त होता है। 

अ्र्निपुराण' के आरम्भ मे भगवान्‌ विष्णु के मत्स्य, कूर्म भ्रौर वराह-श्रवतारों का 
वर्णन है । तदनन्तर, रामायण के अलग-अलग काण्डो की सक्षिप्त कथा है । श्रागे 
भगवान्‌ कृष्ण के वंश का वर्णन 'हरिवश ' नाम से किया गया है और 'महाभारत' के सभी 
पर्वो की सक्षिप्त कथा दी गई हैं। इसके नम्तर सूष्टि का विवरण है । तदनन्तर, 
भ्रनेक ब्रत, उपवास आदि का विवरण है। भगवान्‌ के अवतारो की प्रतिमाओ के 
लक्षणों का उल्लेख है । सूर्य, शिवलिंग झादि प्रतिमाभओो के स्वरूप का भी 
उल्लेख है। भनेक पूजाश्रों की तथा दीक्षाओ की विधियाँ बतलाई गई हे । 
सूर्य, गौरी, द्वार झादि की प्रतिष्ठा का उल्लेख है । गगा, गया, काशी, प्रयाग, नमंदा 
आदि का माहात्म्य वर्णित है । आगे अनेक ब्रत, दान आदि का वर्णन और राजा के 
धर्म का विवरण प्राप्त होता है! सामुद्रिक शास्त्र के लक्षणो, स्त्रियो शौर पुरषो तथा 
रत्न भ्वादि के लक्षणों का विवरण देते हुए उनका अनुकीत्तेन किया गया है । धनुवेद, दिव्य- 
परीक्षा, चारों बेदो का वर्णन, वशकीत्त न, आयुर्वेद -विवरण तथा अनेक प्रकार की 
चिकित्साझो का उल्लेख है । अनेक प्रकार के लाभ पहुंचानेवाले मन्त्रो के प्रभावो का 
विवरण भी दिया गया है! अघोर, पाशुपत आदि भ्रस्तो की शान्ति किस प्रकार 
होती है, इसका भी उल्लेख है । इसके झागे काव्यांगो का विस्तृत वर्णन है, जिनमे छन्द, 
काव्य-लक्षण, नाटक, रीतियाँ, वृत्तियाँ, शब्दालकार तथा अर्थालकारो का पृथक्‌-पृथक्‌ 
विवरण आया है । इसके पश्चात्‌ व्याकरण-शास्त्र के विषयो का सक्षिप्त निरूपण है । 
तदनन्तर, 'कोष' से सम्बद्ध वर्गो का उल्लेख है तथा अन्त मे दार्शनिक चर्चा करते हुए 
'झर्निपुराण' के माहात्म्य-कथन से उपसहार किया गया है । 


ड ` श्रराण-परिशीलन 


माकंण्डेयपुराण 
मार्कण्डेयपुराण सस्कृत-महाकाव्यो की तरह सिर्फ श्रध्यायो में विभक्त है । ' इसमें 
१३७ अध्याय है। मार्कण्डेय ऋषि इस पुराण के श्रारम्भ में वक्ता ह । उनसे जेमिनि ने 
प्रश्‍न किये और मार्कण्डेय ऋषि ने जैमिनि के प्रश्‍नो के विस्तृत उत्तर दिये। 
यह पुराण कथानको से प्रारम्भ से अन्त तक व्याप्त है । ग्रन्य पुराणों की भाँति सृष्टि 
के विवरण से इसका प्रारम्भ नही होता, अपितु 'वसु' के शाप के कथानक से इसका 
प्रारम्भ होता है। मार्कण्डेय ने जैमिनि को जो कथा सुनाई, उसके अनुसार विन्ध्याचल 
पर्वत पर चार विद्वान्‌ पक्षी विद्यमान थे । जैमिनि उन, पक्षियों के पास गये और उन्होने 
उन पक्षियों से चार ही प्रश्‍न किये । उन प्रध्नो के उत्तर में पक्षियो ने भगवान्‌ के चार १ 
व्यूहो का वर्णन किया श्रीर यह भी वतलाया कि भगवान्‌ के ये चारो व्यूह अ्रवतार 
ग्रहण करके पृश्वी-स्थित जीवमात का परिपालन आर सहार करते है। इसी प्रसंग 
मे चारो व्यूंहो के ग्रवतारो का विवरण भी श्रा गया है। आगे द्रौपदी के पाँचो पतियों 
के त्रिषय में वर्णन है, जिससे स्पष्ट होता है कि पाँचो पूर्वजन्म मे एक ही थे। विशिष्ट , 
कारण के आ जाने से उनको अगले जन्म मे पाँच रूपो मे जन्म लेना पड़ा ) इसी प्रकरण, 
में राजा हरिशचन्द्र श्रौर विश्वामित्र ऋषि की कथा श्रा जाती है, जिसमे विश्वामित्र का 
राजा हरिश्चन्द्र के सत्य की परीक्षा लेने का वर्णन श्राया है यह समस्त विषय पक्षियों 
के तथा जैमिनि के वार्तालाप मे ही आया है। आगे जैमिनि ने कुछ दार्शनिक प्रश्‍न भी 
किये है। उनके उत्तर में प्राणियो का जन्म और मृत्यु के श्रनन्तर प्राप्त' होनेवाले च 
विविध लोको का वर्णन, प्रसगागत कात्तंवीर्य भ्रज'न का वर्णन, दत्तात्रेय की उत्पत्ति, सती 
भदालसा का पूर्ण चरित्र तथा अन्य अनेक कथाएँ आती है । योगशास्त्र से. सम्बन्ध _' 
रखनेवाले विपयो का भी निरूपण है । फिर, पुराण के प्रतिपाद्य विषय सृष्टि, भुवन- 


कोश, मन्वन्तर भ्रादि का विवरण है, तत्पश्चात्‌ स्वारोचिप मन्वन्तर की भगवती की 
पूरी कथा दी गई है । इसी कथा को हम 'दुर्गासप्तशती' के नाम से जानते है। इसमें 
भ्रादिणक्ति भगवती के ग्रवतारों का वर्णन 


है, जो देवताओ की रक्षा श्रीर अभय के , 
लिए तथा दानवो के सहार के लिए वतलाये गये है । सम्पूर्ण भारत मे माकेण्डेय- 
एुराणान्तर्गत 'दुर्गासप्तशती' के प्रति श्रद्धा श्रीर विश्वास आज भी उसी रूप में 
विद्यमान है। इसके ग्रनन्तर श्रन्य मन्वन्तरो का वर्णन तथा कुछ चरित्नो के 
विवरण भी प्रस्तुत किये गये है । तत्पसचात्‌, मार्तण्ड सूर्य की उत्पत्ति, उनकी स्तुति तथा 
महिमा का वर्णन है । तत्पश्चात्‌ २७ भ्रध्यायो मे सूर्यवश का वर्णन माया है और 'दम' 
के चरितगान के साथ यह पुराण समाप्त हो जाता है । 
विष्णुपुराण 


इस पुराण के प्रकरणो का विभाग 'प्रश' नाम से मिलता है । उपलब्ध विष्णु-, 


पुराणम छ' अग हे । उनमे घवान्तर प्रकरणों का विभाग अध्याय नाम से है, इसका.” 
प्रारम्भ 'पराशर' गौर 'मेत्रेय' के प्रण्नोत्तर के रूप में हुआ है। 
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प्रथम अंश मे. सृष्टि के वर्णन को प्रधानता है। इसमे सृष्टि के आदिभाग में घटित 
कुछ महत्त्वपूर्ण उपाख्यान भी दिये गये हे । सृष्टि का कारण यहाँ ब्रह्म को कहा. गया है 
तथः-उसकी शक्ति का भी विवरण दिया गया है। किस-किसकी कितनी-क्रितनी 
झायू है, इसका भी आश्चर्यजनक विवरण यहाँ मिलता है । एक सृष्टि के परे समय; को 
एक कल्प कहा गया है रौर एक कल्प के समाप्त होने पर फिर आगे सृष्टि किस प्रकार. 
प्रारम्भ होतो है, इसका भी विवरण , दिया गया है 1 प्रलय का भी वर्णन हुआ हैन 
इसके अनन्तर देव, दानव, मनुष्य आदि की सृष्टि बतलाई गई है । श्रागे धव और 
प्रह्लाद के उपाख्यान हैं। भगवान्‌ विष्णु की महिमा तथा विभूतियों का एव उनकी; 
स्तुतियों का समावेश प्रत्यन्त मनोरम है । कि आ 

द्वितीय अश में भी सृष्टि का ही विवरण प्रक्रान्त है । उसी प्रसंग से भगोल, खगोल 
तथा सप्तलोक्तो का विवरण मिलता है। भरत तथा उसके वंश का विवरण भी 
आया है। जडभरत का प्रसिद्ध उपाख्यान भी इसमें आया है । भगवान्‌ विष्णु की 
स्तृति भी इसी अंश मे प्राप्त है । 

तृतीय अंश मे मन्वन्तर-वर्णन, २८ व्यासों का विवरण, व्यास द्वारा वेदों का 
विभाजन, वेदो का संक्षिप्त विवरण, पुराणो का विवरण, यमगीता का उल्लेख आदि 
साहित्य-सम्बन्धी विवरण राये हँ । वर्णाश्रम तथा नेतिक धर्मो का कथन हुआ है तथा 
बौद्धधर्म की उत्पत्ति का विवरण भी है । 

चतुर्थं अंश मे मुख्य रूप से राजवशो की उत्पत्ति और मुख्य-मख्य राजाओं के चरितो 
का उल्लेख हुआ है, जिनका विवरण हम वश-वर्णन मे कर चुके है । 

पंचम अश मे विष्णु भगवान्‌ के कृष्णावतार का तथा भगवान्‌ कृष्ण की लीलाओ . 
का वर्णन आया है । 

षष्ठ अश मे कलियुग का स्वरूप वर्णित है और कलियुग में अपने धर्म का भ्रनप्ठान' 
किस प्रकार करना चाहिए, यह वतलाया गया है । आत्मा की चर्चा और देहात्मवाद का 
खण्डन भी इसमे मिलता है । अन्त में, विष्णुपुराण के महत्त्व का विवरण है । 


|] 


वामनपुराण 
इस पुराण मे, प्रारम्भ मे पुलस्त्य और नारायण के संवाद में भगवान्‌ के वामनावतार 
धारण करने के प्रसग का विस्तृत उपाख्यान प्राप्त होता है । आगे भगवान्‌ शंकर की कुछ 
कथाएं है, जिनमे शकर भगवान्‌ का तीर्थो में भ्रमण करना है । भगवान्‌ शंकर की पत्नी 
सती के दक्ष-यज्ञ में देहत्याग के विवरण के वाद दक्षयज्ञ के ध्वंम पा विवरण करते हुए 
आकाशस्थित राशिचक की उत्पत्ति का विवरण किया गवा है । 'एगनिप्तशनी' में बित 
चरित्र का भी यहाँ संक्षेप में उल्लेय हुआ है ! सप्तरी वे चरित्त-वर्षन का धम यहाँ 
नही रखा गया है ! इसमे शुम्भ-निधुम्भ आदि गा उपादपान परे है और मटियानुर के 
वध का उपाय्यान उसके अनन्तर वणित हुना है 1 बात्तिय फे दाया तारमामुर के यघ' 
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को कथा भी दीव में धा गई है । 'सुर-दानव' का भ्राख्यान भी यहाँ है, जिसके कारण 
विष्णु भगवान्‌ की संज्ञा 'मुरारि' पड़ी। भगवान्‌ शंकर के द्वारा अन्धकासुर का वध 
भी यहाँ वर्णित हुआ है । फिर, राजा वलि के चरित्न का विस्तृत वर्णन है । 'बलि ने 
जो घशवमेघ यज्ञ किया था, उसका भी वर्णन है तथा देवताओं की प्रार्थना पर भगवान्‌ 
का वामत-स्वल्प धारण करके बलि के यहाँ जाना, उसे भ्रपने स्वरूप का प्रदर्शन कर 
श्रभिभूत करना, उसे पाताल में स्थित करना भादि का भी उल्लेख है। भगवान्‌ के 
“दामनावतार' की कथा एक विलक्षणता से भरी हुई है। प्रपनी विलक्षणता के कारण 


यह कथा सभी पुराणों में चचित हुई है । यह आसुर भाव पर दैव भाव की प्रभुता को 
अभिव्यक्त करती है ! 


सत्स्यपुराण 


यह पुराण मनु और विष्णु के संवाद से आरम्भ होता है। ध्रादिसृष्टि, देव- 
सृष्टि, सूर्यवंश, पितुवंश, श्राद्ध-सम्वन्धी सपिण्डीकरण की विधियाँ भ्रादि प्रारम्भ मै 
ही प्राप्त होते है । ययाति-चरित्र तथा शर्मिष्ठा भ्रौर देवयानी का प्रसंग भी इसमें 
प्राण है । भागे यदुवश का वर्णन गाया है, जिसमें भगवान्‌ कृष्ण की कथा है। 
तदनन्तर, अनेक व्रतो का विवरण है । आगे हिमालय तथा उसके तटस्थित श्राश्रमों 
का वर्णन है। फिर, तिपुरासुर और उसका तिपुर-निर्माण तथा त्रिपुरदाह का विस्तृत 
वर्णन है । तारक धादि नेक श्रसुरो का वध-वर्णन है । देव तथा दानवो के सग्राम 
का भी वर्णन आता है। रागे ग्रविमुक्त वाराणसी-क्षेत्र का वर्णन है। इस पुराण मे 
भुगु, श्रगिरा, अवि, विश्वामित्र, कश्यप, वसिष्ठ, पराशर, अगस्त्य आदि ऋषियो के वंशो 
का विवरण है । सत्यवान्‌-सावित्री का उपाख्यान भी प्राया है । इनके श्रतिरिवत, 
झनेक विषयो के निरूपण के ग्रनन्तर फलश्रुति से पुराण की पृत्ति होती है । 


ब्रह्माण्डपुराण 


इस पुराण के प्रकरणो का विभाजन ४ पादो में हुआ है । उनके नाम है-- 
१. प्रक्रिपाद, २. श्रनुषगपाद, ३, उपोद्घातपाद तथा ४. उपसंहारपाद । 


इसका प्रारम्भ सृष्टि के विवरण से होता है । उसके नन्तर योग का वर्ण 
| वर्णन 

भाता है । भ्ररिष्ट-लक्षण, ब्रह्मा की उत्पत्ति, कुमार की उत्पत्ति, पर्वेतो और नदियों 

का वर्णन, नयट्टीपो का वर्णन, मन्तद्रष्टा ऋषियों तथा उनके वशो का विवरण, 


she विवरण आदि मिलते है । मन्वन्तर तथा स्वायम्भव सर्ग के वर्णन भी इसके 
त है! 


उपोद्घातपाद में प्रजापति के द्वारा अपने वंश के विस्तार करने का भ्रारम्भ 
म॑ वर्णन प्राप्त होता है । कश्यप को प्रजा, पुन क्रुपियो के वर्णन आदि के पश्चात्‌ 
वृर्ण-यश्, इदवाकु-बंश तथा मिथिला-्वंशों का विवरण प्राप्त होता है । भगवानु 
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परशुराम का चरित्र, सहस्नाजु का चरित्र, समर-चरिक्न ग्रादि तथा झन्य पुराणो की 
भांति अन्य राजाग्रो के भी चरित्नों का चित्रण किया गया है । अन्त मे, प्रलय 
धौर सृष्टि का विवरण देते हुए पुराण की परिपूत्ति की गई है 


गरुडपुराण 

'इस पुराण का विभाजन पूर्वखण्ड शौर उत्तरखण्ड नामक दो खण्डो मे-प्राप्त 
-होता है। उत्तरखण्ड का नाम प्रेतखण्ड भी मिलता है। उसमे मृत्यु के श्रनन्तर की 
गति का विस्तार से वर्णन किया गया है। इसीलिए, हिन्हू-समाज मे मृत्यु के नन्तर १२ 
दिनों तक श्रशोच दशा में “गरुडपुराण” सुनने की प्रथा प्रचलित.है। उसका अशय 
यही है कि इस पुराण के उत्तरखण्ड में मत्यु के अनन्तर मृत पुरुष की क्या स्थिति 
होती' है, वह किन-किन लोको मे जाता है तथा कमों के अनुसार किस प्रकार उसकी 
गति होती है, इत्यादि विषयो का विवरण सुनने से मृत पुरुष के प्रति सहानुभूति 


उत्पन्न हो जाती है । 

पुवंखण्ड मे भ्रनेक देवताओं के पुजन की पृथक्‌-पृथक्‌ विधियों का उल्लेख है 
तथा पक्षिराज गरुड की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, इसका भी विवरण ग्राया.है । भूमि- 
स्थित सप्तद्वीप तथा श्राकाश-स्थित चन्द्र, सूर्य तथा अन्य ग्रहो का विवरण भी इस 
खण्ड में प्राप्त होता है । स्त्री, रत्न श्रादि के लक्षणो के विवरण के साथ ही कुछ 
सामुद्रिक शास्त्र से सम्बद्ध विषय भी इसमे प्राप्त होते है । मोतियों तथा अन्य ' विविध 
प्रकार के रत्नो की परीक्षा किस प्रकार करनी चाहिए, यह विषय भी समझाया गया है । 
पंचमहायज्ञ, द्रव्यशुद्धि, दानधर्म, श्राद्ध विधि और गयातीर्थं का वर्णन तथा गया में पिण्ड- 
दानादि धार्मिक त्यों का विवरण भी इसके श्रन्तगंत हो जाता है । इसी प्रकार के 
कुछ प्रन्य अशौच, व्रत आदि धार्मिक विषयो का भी समावेश हुआ है। आगे सूर्य, चन्द्र- 
वंशों के विवरण में 'रामायण' और “महाभारत” की कथा काभी विवरण है। 
तदनन्तर, आयुववेद-सम्बन्धी रोगो के निदान तथा अनेक प्रकार की भ्रोषधियों और उनके 
विविध प्रभावो का उल्लेख हुआ है । 'अष्टांग योग' का विवरण करते हुए पूर्वखण्ड 


को समाप्त किया गया है । 

उत्तरखण्ड, जिसे प्रेतकल्प भी कहा गया है, का प्रारम्भ गरुड भ्रौर 
नारायण के संवाद से होता है । उसमें गर्भावस्‍था में जीव का आना तथा उसकी मृत्यु 
के अनन्तर होनेवाले कृत्य, मृत्यु के समय दान आदि की विधियाँ, यमराज-लोक के 
मार्ग, चित्रगुप्तपुर, प्रेतयोनियों के प्रकार एव “आयु का निरूपण तथा विविध प्रकार 
सेःहोनेवाली मृत्यु के प्रतन्तर की अनेक गतियाँ भ्रादि वर्णित हे । भरन्त में, मुक्ति 
का उपाय तथा गरुडपूराण-के श्रवण का क्या फल होता है, यह बतलाते हुए उपसंहार 


किया गया है । 


४२२ पुराण-परिशीलन 
वराहपुराण 


वराहपुराण के प्रारम्भ में सूत ने वराह भगवान्‌ के हारा इस पुराण की कथा 
का झारम्भ करने लिए निवेदन किया है । पृथ्वी ने प्रश्‍न किया है और उत्तर में वराह 
भगवान ने सृष्टि भ्रादि का विस्तार से निरूपण सुनाया है । विष्णु के दस अवतारों 
का उल्लेख तथा अन्यान्य भ्रनेक उपाख्यानों का विवरण दिया गया है । तिथियों में 
सभी तिथियों के ब्रतो का विस्तार से निरूपण होने के साथ ही उन तिथियों से सम्वद्ध 
कथाओं की भी सत चर्चा की गई है। तिथियों की सामान्य रूप से इतिकर्तव्यता 
बतलाकर विशेष मासों में आनेवाली विशिष्ट तिथियों का तथा उनके महत्त्वपूर्ण 
कथानकों का पथक उल्लेख है। अनेक नैमित्तिक और काम्य ब्रतों का भी कथा- 
प्रसंगों के मिश्रण के साथ रोचक विवरण उपलब्ध हैं। भगवान्‌ रुद्र के द्वारा विष्णु 
भगवान की आराधना तथा स्तोत्र का भी उल्लेख है । 


अमि का विवरण देते हुए विविध द्वीपो का परिमाण, श्रमरावती आदि नगरों 
तथा पर्वतों का वर्णन किया गया है । भगवती वैष्णवी के प्रादुर्भाव का वर्णन करके 
महिपासुर-वध की कथा का सक्षिप्त कथन हुआ है। फिर, भगवान्‌ रुद्र के हारा 
रुढ नामक दैत्य के वध का प्रसंग श्राया है । 


गोदान या धेनुदान के प्रसंग में अनेक प्रकार के धेनुदानो का उल्लेख हुआ है| 
जंसे--तिलघेनु, जलधेनू, रसघेनू, गुडघेनू, शर्केराधेनु आदि । इन पदार्थो को धेनु- 
परिमाण वनाकर दान और उनके फल का विवरण है । सभी वर्णो की वेष्णवी दीक्षा 
की विधियाँ भी दी गई ह । अनेक तीर्थों के माहात्म्य का वर्णन करते हुए पांचालं 
ब्राह्मणो के इतिहास पर प्रकाश डाला गया है। विविध प्रतिमाओं कीं स्थापनां 


को विधियो का प्रकरण भी उपलब्ध है । इस पुराण में भी तीर्थो भौर ब्रतो के माहात्म्य 
का विस्तार से प्रतिपादन किया गया है। 


भविष्यपुराण 


पुराणो की चर्चा के क्रम में भविष्यपुराण के आलोडन से वहुत-सी नई 
उपलब्धियाँ होती हैं। इम पुराण में सुमन्त मुनि के प्रति राजा शतानीक का 
प्रशन, युगो की संख्या श्रोर उनके धर्म, चार वर्णो की उत्पत्ति, ब्राह्मण की प्रशंसा, 
संस्कारों की प्रावइयकना और उनके नामों की चर्चा ध्राई है। तत्पश्चात्‌, पुराणों 
की प्रशंसा के साथ भविष्यपुराण का विशेष महत्त्व कहा गया है। इसके बाद सृष्टि 
की उत्पत्ति का कथन किया गण है । तदनन्तर, सस्कारो की विधि, वेद पढने की 
विधि, ब्रह्मचारी के धर्म, स्त्री के सभी अंगों का लक्षण, चारो वर्णो की वैवाहिक 
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व्यवस्था, आठ प्रकार के विवाह, कन्या का धन लेने का निषेध, उत्तम देश में 
रहने योग्य स्थान का विचार, शास्त्र की आवश्यकता, पतित्रता का आचरण, गृहस्थ 
का व्यवहार. ब्रह्माजी के पूजन का फल तथा मन्दिर बनवाने के फलादि का वर्णन 
मिलता है। इसके वाद द्वितीय कल्प का आरम्भ होता है, जिसमे च्यवन मुनि की कथा 
श्रौर पुष्प-द्वितीया के त्रत की विधि वतलाई गई है । इसमें चतुर्थी ब्रत की विधि, गणपति 
के विघ्नराज होने के कारण एव पुरुषों के लक्षण आदि है। पंचम कल्प का 
प्रारम्भ सर्पो' के सम्वन्ध से होता है। सपं की विभिन्न जातियों का वर्णन एव 
उनके लक्षण दिये गये हे। उनके सम्बन्ध मे मन्त्रौषधि के भी प्रयोग बताये 
गये हे । षष्ठ कल्प का प्रारम्भ जाति-भेद के खण्डनादि से हुआ है । सप्तम कल्प मे 
सूर्ये भगवान, की उत्पत्ति प्रभूति का विशद विवेचन है । सूर्य नारायण के 
नित्याचन का विधान तथा सूर्य-सम्बन्धी सभी वातों की विवेचना प्रस्तुत की 
गई है। यह प्रसंग इस पुराण में विस्तृत रूप में उपलब्ध होता है । नारदजी 
की राज्ञा से साम्ब का गौरमुख के समीप गमन, देवलक की निन्दा, मगो की उत्पत्ति, 
शकद्वीप में मगो का लाना आदि का उल्लेख है। मगो के ज्ञान का वर्णन और 
उनके विवाहों का कथन भी है। इसी मे 'आदित्यहृदयस्तोत्र' भी मिलता है। 
भागे होनेवाले राजाआं का वर्णन और उनके राज्य का समय भी लिखा गया है। 
इस पुराण मे श्राधुनिक राजाश्रो का भी इतिहास है । इसमे 
मुस्लिम-शासन का उदय श्रौर पृथ्वीराज का विस्तृत चरित्र दिया गया है । लोक- 
गाथाकाव्य आल्हा-ऊदल का विस्तृत इतिहास है, जिससे १२वी और १३वीं 
शती के भारतीय इतिहास पर काफी प्रकाश पड़ता है। प्रमार-वंश और चौहान- 
वंशो का भी वर्णन है । भविष्यपुराण के उतराद्ं में सुमन्त मुनि के प्रति राजा 
शतानीक का प्रश्‍न, युधिष्ठिर की सभा मे व्यास शादि मुनीशवरो का आगमन, 
यचिष्ठिर का प्रश्‍न, व्यासजी का कथन और अपने आश्रम के प्रति गमन आदि 
प्रसंग मिलते है। सूष्टि की उत्पत्ति भौर भूगोल का वर्णन भी श्राया है। इसमें 
भी ब्रतों का विधान विपुलता से लिखा गया है। इसमे हमारे धार्मिक समाज में 
प्रचलित जीवन के प्रायः सभी अंगो पर दृष्टिपात किया गया है। इस पुराण 
में भमिदान से रजताचल-दान तक के विधान दिये गये हे और उसके फल 
को पल्लवित किया गया है । इस तरह भविष्यपुराण मे नित्य, नैमित्ति क, दैनिक 
कार्यों की विपुलता से उपलब्धि होती है। 
भविष्यपुराण में एक विशेषता यह है कि इसमे शाकद्वीपीय मग ब्राह्मणों का 
शाकद्वीप से लाया जाना वर्णित है और उनके भेदो का भी वर्णन है । उनकी चाल-ढाल 
भर रद्म-रिवाज विस्तार से बतलाया गया है। इनके लानेवाले इण्णषुत्र साम्ब हे । 
थह वर्णन बड़े महत्त्व का है, जिससे शाकद्वीपीय ब्राह्मणों के इतिहास का पता 
मिलता है । सार-प्रहण मे कथातथ्यो का ग्रहण श्रभीष्ट नही है, भ्रतः यहाँ केवल 


सिंहावलोकन करके ही सन्तुष्टि की गई है। 


४२४ पुराण-परिशीलन 


ब्रह्मवेवत्तपुराण 
ब्रह्मवैवत्तंपुराण के ब्रह्म खण्ड मे परब्रह्म का निरूपण किया गया है। महर्षि 
शौनकजी के प्रश्न करने पर सौती ने सृष्टि के उपादान-कारणो का प्रतिपादन किया है 
श्रौर लोको की स्थिति वतलाई हैं । 
सृष्टि के प्रारम्भ-काल मे सम्पूर्ण विश्व शन्यमय जन्तु-रहित और श्रन्धकारपूर्ण था । 
वक्ष, पर्वत, नदी, नदादि कुछ नही थे । इस स्थिति में महान्‌ हिरण्यगर्भ मे एकोऽहं 
बहु स्याम' की महती भावना का प्रस्फुटन हुआ । उसके साथ ही सूष्टि के कारण-स्वरूप 
मृत्तिमान्‌ तीनो गुणो का श्राविर्भाव हुश्रा। तत्पश्चात्‌ महत्‌, श्रहकार, पचतन्मात्नाए 
(रुप, रस, गन्ध, स्पर्श ग्रौर शब्द) श्रादि विकसित हुए। इसके पश्चात्‌ स्वय भगवान्‌ 
नारायण श्राविभूंत हुए। फिर शकरजी का आविर्भाव हुआ। भगवान्‌ की नाभि 
से ब्रह्मा उत्पन्न हुए श्रौर हृदय से धमं का श्राविर्भाव हुआ । वाम पार्श्वे से एक कन्या 
की उत्पत्ति हुई, जो सरस्वती कहलाई श्रौर मन से महालक्ष्मी का अन्म हुय़ा । 
परमात्मा की वृद्धि से सर्वाधिष्ठात्ी देवी मूल प्रकृति का आविर्भाव हुध्रा । फिर निद्रा, 
तृष्णा, क्षुत्पिपासा, दया, श्रद्धा, क्षमा आदि हुई । प्रभु की रसना के ग्रग्रभाग से सावित्री 
भ्रौर मानस से मन्मथ प्रकट हुए । वाम पाशवं से तिभुवन-विमोहिनी रति पंचबाणों 
के साथ उत्पन्न हुई। अग्नि का श्राविर्भाव हुआ ॥ इसकी ज्वलनशीलता देखकर 
भगवान्‌ ने जल की रचना की । श्रग्नि की पत्नी स्वाहा की रचना हुई । वरुणानी श्रोर 
विभु के नि श्‍वास से वायू का निर्माण हुआ । महान्‌ विराट्‌ सम्पूर्ण विश्व का धाधार है, 
जिसके लोम- विवर में सारा विश्व व्यस्थित है । समुद्रशायी विष्णु के कान से दो दैत्य 
पदा हुए, जिनका नाम मधु और वीठभ था। 
सौती ने इस प्रकार सृष्टि की स्थिति वतलाई है । इसके अनन्तर गोलोक का वर्णन, 
गोलोक के रास-मण्डल में रास का सुन्दर निरूपण, रासेइवरी राधा का वर्णन, गोप- 
गोपी, गाय-वत्स और उनके उपकरणो का वर्णन मिलता है। सभी दिवपालो, डाकिनियो 
योगिनियों आदि की उत्पत्ति की कथा है । इसके पश्चात्‌ कहा गया है कि नारायण 
को लक्ष्मी श्रोर महासरस्वती, ब्रह्मा को सावित्री तथा कामदेव को रति और इस तरह 
सभी पुरुप-देवताग्रो को स्त्री-देवियाँ प्राप्त हुई । शकर ने भगवती सिंहवाहिनी 
को श्रस्वीकार किया भ्रौर बदले में भगवान्‌ की उपासना का वरदान माँगा । 


भगवान्‌ ने मिहवाहिनी से कहा कि कल्प के वाद सत्ययुग में दक्ष की कन्या वनकर 
तुम शकर की स्त्री बनोगी । उसी जन्म में सती के रूप में शरीर त्याग कर हिमालय 
की पत्नी से पार्वती-झप में भ्राविभूत होकर शम्भु के साथ विहार करोगी । सम्पूर्ण 
विएव में शरत्काल में प्रतिवर्ष सर्वेत्न तुम्हारी पूजा हुआ करेगी । इसी क्रम में उन्होने 
श्रीमाया कामवीज भगवती को दिया। भगवान्‌ ने कामदेव, वरुण, कुवेर आदि को 
विविध मन्त्र एवं मिद्धियाँ दी और स्वयं वृन्दावन में गोपी एव गोपो के साथ निव,स 
फरने चले गये 1 


ha 
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ब्रह्माजी ने मधु-कीटभ के भेद से पृथ्वी को रचा और उसपर झाठ पवंतों के 
भ्रतिरिक्त अनेक समुद्र, नदी, नद, वृक्ष, वनस्पति, ग्राम और नगर बनाये । इसी प्रकार, 
उन्होंने सात ऊर्ध्वंलोक, सात पाताललोक और पृथ्वी पर सात द्वीप बनाये । ये सब 
कृत्रिम स्वप्न के समान अनित्य नश्वर हे । वैकुण्ठ और शिवलोक से ऊपर गोलोक 
नित्य हें । - 
ब्रह्मा ने वेद, धर्मशास्त्र, व्याकरण, न्याय, राग-रागिनी, चारो युग और कलह- 
प्रधान कलि को बनाया । फिर, वर्ण-मासादि बनाये । ब्रह्मा की पीठ से दरिद्रा अनमी । 
नाभि से विश्वकर्मा हुए। आठ वसु, चारो कुमार भ्रादि अनेक भ्रगोसे हुए। मनु 
और शतरूपा मनुष्यों के उत्पन्न करने मे प्रवृत्त हुए । पहले ऋषियों की उत्पत्ति हुई 
शर इन क्रषियो ने वश-प्रवर्तन किया । इस प्रकार, ब्रह्मा के पुत्नो ने सृष्टि-विस्तार 
किया । इस पुराण में विष्णु-मालावती का सवाद है और मालावती-कालपुरुष का 
संवाद भी । विष्णु-मालावती-सवाद मे व्याधि का प्रणयन हुआ । उसी क्रम मे आयुर्वेदीय 
सहिताओं का प्रणयन हुआ। इस पुराण मे श्रीकृष्ण-कवच, शिव-कवच, शिवस्तोत्रादि 
का तथा उपवहंण-जन्म का वर्णन श्राया है । फिर, कलावती-मुनि-संवाद का वर्णन है । 
उपबहेण के जन्मान्तर का वर्णन किया गया है 1 नारद का शाप-विमोचन हुआा है । 
ब्रह्माजी के पुत्रों के नामों की व्युत्पत्तियो का सुन्दर विवेचन है। ब्रह्मा-नारद-संवाद 
बड़ा ही ज्ञानवद्धंक है । नारद के प्रति दार-परिग्रहण के लिए ब्रह्मा का उपदेश है। नारद 
द्वारा शिव की स्तुति की गई है तथा नारद-शिव-सम्मेलन हुआ है। शिव के द्वारा 
भ्राह्लिक आचार का वर्णन हुषा है। शय्या-त्याग से आरम्भ कर रात्रि-शयन तक की 
झादर्श दिनचर्या का निरूपण इसमे प्राप्त है। फिर, शालग्राम-पूजा, झौर उसका 
माहात्म्य भी वर्णित है । 
नारदजी के हारा भक्ष्य भौर ग्रभक्य तथा कर्तव्य और अरकर्तग्य का वर्णन हुआ है । 
रह्म का निरूपण किया गया है। नारद ने नारायण से कई प्रश्न किये है । भगवान्‌ 
नारायण नै श्रीकृष्ण की स्तुति करते हुए नारद को कृष्ण के चरणों में ध्यान लगाने 
का आदेश दिया है । 
प्रकृति-खण्ड मे प्रकृति-चरित् के सूत्रो का वर्णन है। देवी-देवताशो की उत्पत्ति 
तथा विश्व के निर्माण की उपक्रियाओ का वर्णन है। सरस्तती-पूजा के विधान, 
सरस्वती के मूल मन्त्र तथा सरस्वती-कवच का वर्णन आया है । महषि याज्ञवल्क्य ने 
सरस्वती को जिस स्तोत्र से प्रसन्न किया है, भगवान्‌ सूर्य्यं के भ्रादेश से उससे 
उन्हे सिद्धि मिल गई फिर गगा, लक्ष्मी, सरस्वती आदि देवियों का उपाख्यान आया है 
आर भक्तों के लक्षणों का वर्णन है । काल-काकेशवर के गुणों का निरूपण तथा पृथ्वी का 
उपाड्यान है । पृथ्वी-पूजा, मन्ल एव स्तोत्र भी उल्लिखित है । भूमि-दान के पुण्य का 
गे उसके पाप का वर्णेन किया गया है। फिर, गंगा का 


रौर भूमि का हरण कोई करे, त॑ 
उपाख्यान भ्राता है। कौथुभ के द्वारा उक्त गगा का ध्यान और गंगा-स्तोत्रका वर्णन है। 
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गंगा के रूप से मोहित कृष्ण के प्रति राधा का उपालम्भ है । गया के प्रति क्रुद्ध राधा ने 
गंगा के पान की इच्छा प्रकट की है । तदनन्तर, ब्रह्मादि देवो द्वारा भगवती गगा की 
अमित प्रशंसा की गई है । गंगा के विवाह का वर्णन भी श्राया है। तुलसी की कथा 
तथा वेदवती का चरित्र-वणंन भी मिलता है। वेदवती का सीता के रूप में जन्म 
वर्णित है । धर्मध्वज की पत्नी साधवी से पद्मिनी नामक मनोहर कत्या का जन्म 
वर्णित है और अप्रतिम शोभा से लोग उसकी तुलना करने मे भ्रसमर्थ रहे, इसलिए उसे 
'तुजसी' नाम दिया गया । तुलसी द्वारा वारह वर्ष तक राधामन्त्र की उपासना करने 
और तपस्या से विराम लेने का वर्णन वडा मार्मिक है । तुलसी के साथ शखचूड 
का मिलन तथा कथन-उपकथन आया है एवं शखचूड का वृत्तान्त भी लिखा 
गया है। शिवजी के साथ शखचूड के युद्ध के लिए पुष्पदन्त को भेजा गया है! 
शिवजी के साथ युद्ध के लिए गंखचूड का कथन-उपकथन भी वर्णित है । देवी 
के साथ शखचूड का युद्ध तथा शिव-शखचूड-्युद्ध का वर्णन विस्मयजनक है । 
तुलसी के पत्न भीर वृक्ष के माहात्म्य-वर्णन के साथ शालग्राम-चक्र का निर्देश तथा 
उनके गुण का वर्णन आया है । तुलसी का पूजा-विधान, तुलसी का बीजमन्त्र और 
स्तोत्र का संक्षेप में विवरण है। फिर, सावित्री का उपाख्यान है । कर्मविपाक के सम्बन्ध 
में सावित्री का प्र्न एवं कर्मविपाक के कर्मानुसार स्थान-गमन का वर्णन मिलता है! 
शुभ कर्मो' के विपाक का कथन आया है। सावित्री द्वारा यमस्तोत् कहा गया है ।! 
यम श्रौर साविद्वी के सवाद में नरक-कुण्ड का वर्णन है। प्राणियो के लिए नरक का 
निरूपण किया गया है। यम और सावित्री के संवाद-वर्णन के पश्चात्‌ भिन्न-भिन्न 
नरक-कुण्डो की लम्वाई-चौड़ाई आदि का वर्णन है । 
श्रीकृष्ण के गुणो के कीर्तन के वाद लक्ष्मी का उपाख्यान झाया है। इन्द्र के प्रति 
दुर्वासा का शाप तथा मुनीन्द्र और सुरेन्द्र का परस्पर सवाद है। भगवान्‌ के गुणो के 
श्रवण से इन्द्र को ज्ञान की प्राप्ति तथा महालक्ष्मी का उपाख्यान वर्णित है । विष्णु की 
भक्ति से रहित का लक्ष्मी द्वारा त्याग तथा लक्ष्मी के नाश के बाद पुनः उसकी प्राप्ति 
के लिए इन्द्र द्वारा लक्ष्मी का पूजन वर्णित है। स्वाहा और स्वघा की कथा, दक्षिणा के 
प्राउ्यान का कथन, दक्षिणास्तोत्र आदि दिये गये है । षप्ठी और मण्डल- 
चण्डी के उपाख्यान वर्णित हे। मनसा देवी का उपाख्यान भी सुनाया गया है । 
मनसा का पूजा-विघान ओर इन्द्र द्वारा मनसा का स्तोत्र वर्णित है। फिर, सुरभि का 
आख्यान भगवान्‌ नारायण ने कहा है । राधिका के आविर्भाव की कथा आई है। हर- 
गोरी के संवाद में राधा की सारी कथा विस्तार से समझाई गई है । सुयज्ञ नामक राजा 
और मुनि का संवाद भी द्रष्टव्य है। । हर और गौरी के सवाद में कर्मविपाक का 


वर्णन श्राया है । मुतप और जुन -सवाद-वर्णन भी है । राधिका की कथा और राधा 
के पूजन का वर्णन भौर स्तोत्र उल्लिखित हुए है । राधा-कवच के साथ दुर्गा का 
उपान्यान श्राया है। 


तारा-उपास्यान में बृहस्पति ने तारा को खोजने के लिए भ्रपने 
शिष्य को भेजा है । 
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शुक्राचार्यं के यहाँ ब्रह्मा का आना तथा राजा सुरथ और वैश्य समाधि का 
विवरण है । राजा सुरथ का दुर्गा-पुजन एवं दुर्गा के उपाख्यान भे दान का वर्णन है। 
श्रीकृष्ण-कृत दुर्गा-स्तोत्, ब्रह्माण्डमोहनकवच आदि वर्णित है । गणेशजी के जन्म के 
सम्बन्ध मे प्रश्‍न और विचार आये है। क्रीडा से रहित होकर शिव ने देवताओं 
का दर्शन किया और उन्हे अपने स्थान से भाग जाने का आदेश दिया है। ब्रत का 
माहात्म्य, भ्रौर विष्णु के भ्रादेश से ब्रत का विधान शकर ने बतलाया है। दक्षिणा 
की माँग, देवताओं के प्रति नारायण का वाक्य, पार्वती द्वारा नारायण-स्तोत्र, 
गणेशोत्पत्ति, शिव-पार्वती द्वारा गणेश-दर्शन, शकर द्वारा ब्राह्मणों को दान, 
विष्णु प्रभूति देवताओं का आशीर्वाद, गणेश-दर्शन के लिए शनैशचर महाराज का 
आगमन, शनि-पार्वती संवाद, शनि का बालक-दर्शन और विध्नों का खण्डन आदि 
वर्णित है । फिर, विष्णु द्वारा गणेश-स्तुति, विष्णु द्वारा गणेश-कवच-वर्णन, कात्तिकेय 
का जन्म, कुमार का अभिषेक, भास्कर-पूजन एवं स्तोत्र भ्रादि भी वर्णित है। 
जमदग्नि और कात्तंवीर्याजू न-युद्ध का वर्णन आया है। सेना के सहित 
राजा का तपोवन में आगमन हुआ है। भृगु और रेणु का संवाद श्राया है। 
परशुराम का शिव के पास जाना, शिव-पार्वती के पास वर के लिए परशुराम की 
प्राथना, प्रसन्न शिव के द्वारा कवचदान, परशुराम के लिए स्तोत्र, मन्त्र एवं पूजा 
का विधान, परशुराम की तपश्चर्या, काली-कवच, दुर्गा-कवच तथा कात्तंवीर्य-वघ का 
वर्णन भ्राया है। भार्गव का कैलास जाना और केलास का वर्णन अतीव सुन्दर है। 
झन्त मे, गणेश्वर के समीप राम की शिव-पावंती के दर्शन के लिए प्रार्थना, 
ज्ञान का निरूपण आदि वर्णित है। परशुराम का जाने के लिए उद्यत होना तथा 
श्रीगणेश का उन्हे रोकना और दोनो का वाग्युद्ध वणित है । गणेश के दाँत टूटने पर 
परशुराम के प्रति गौरी का उपालम्भ है । दुर्गास्तो् तथा तुलसी-गणेश का वर्णन है । 
इस तरह, ब्रह्मवैवत्तंपुराण की विषय-विविधता ज्ञानाथियो के लिए उपादेय है। 


ब्रह्मपुराण 

इस पुराण के प्रारम्भ मे सूर्ये की आराधना के प्रसग मे कहा गया है कि 
समस्त जगत की उत्पत्ति का मूल सूर्य है। द्वादश आदित्य-मूत्तियो के आराधन से 
सर्वविध शत्रुओं पर विजय प्राप्त होने की क्षमता का उल्लेख है । वसन्त आदि विभिन्न 
ऋतुओं मे सूर्य-तेज की विभिन्न खूपो मे परिणतियो का विवरण, प्रत्येक मास मे 
प्रकाशित होनेवाले आदित्य-मण्डल की विभिन्न सनाएँ आदि वर्णित हे । 

दैत्य-प्रपीडित देवमाता अदिति ने सूर्य की प्रार्थना की । सूर्य के दर्शन देने पर 
यह वर भ्रदिति ने माँगा कि आपकी कृपा से मेरे पुत्र यज्ञ के हविष्य में भाग ग्रहण 
करने के प्रधिकारी बनें । सूर्य ने कहा कि इसका उपाय यही है कि में तुम्हारे पुत्र- - 
रूप मे उत्पन्न होकर पहले उनका विनाश करू, जो तुम्हारे पुत्नो को यज्ञ के भाग-प्रहण 
करने से रोके हुए है । इस 'प्रकार, अदिति के गर्भ से सूर्य ने जन्म ग्रहण किया | 
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भगवती पार्वती का मनोहर आख्यान इस पुराण में भ्राता है। शिव- 
पार्वती-विवाह तथा भगवान्‌ शंकर के दक्षयज्ञ-विध्वंस आदि के कथानक पूव की 
स्मृति के रूप में संगृहीत हुए है । 

गगा की उत्पत्ति की कथा का विस्तार भी इस पुराण में उपलब्ध होता है । 
झश्विनीकुमारों की उत्पत्ति उषा भर सूर्य से वतलाई गई है। ब्रह्मा के सरस्वती 
के प्रति कुपित होकर सम्भाषण के प्रसग में स्त्रियो के स्वभाव का चित्रण किया 
गया है । ब्रह्मा का मृग-रूप धारण करना श्रौर मृगव्याध बनकर शिव का 
झनुधावन करनेवाली श्राधिदैविक श्राशय-गर्भित कथा उल्लिखित हुई है। 

झन्य पराणो के ही सदुश इस पुराण में भी विविध तीर्थो के वर्णन-प्रसंग में 
तत्तत्‌ तीर्थां से सम्बद्ध कथानकों का विस्तार से वर्णन हे । 


भगवान्‌ राम भ्रौर कृष्ण के चरित्रो का विस्तार से विवरण दिया गया है । 
तत्पश्चात, वराह, नृसिह श्रादि भ्रवतारो के चरित्रों का विवरण है। भरन्त में, 
सांख्यदर्शेन के श्रतुसार प्रकृति आदि तत्त्वो का विवरण दिया गया है। 


नारदपुराण 


नारदपुराण के आजोडन से ऐसा मालूम होता है कि इसे केवल भन्तिग्रन्थ 
ही नही कह सकते, बल्कि इसमे वेष्णवो के अनुष्ठानादि और अनेक सम्प्रदाय 
की दीक्षा आदि का विधान भी पाया जाता है । इसका उत्तर भाग विचारने से 
वेष्णव-सम्प्रदाय का विशेष ग्रन्थ तो समझा ही जाता है; किन्तु पूर्वेभाग में विशेष 
विषयों की श्रालोचना करने से कोई विशेष साम्प्रदायिक ग्रन्थ नही समझा जाता है। 
इस प्राण में नारद-सनत्कुमार-संवाद, भगवान्‌ की मुकण्डु-पुत्नरूपता का कथन, 
गया की उत्पत्ति और माहात्म्यादि के कथन से आरम्भ कर प्राय, सभी पुराणो की 
श्रनुक्रमणिका भी विस्तृत रूप से दे दीगईहै। तिथियो के ब्रत का निरूपण भी 
पल्लवित मिलता है। उत्तर भाग में विष्णु की भक्ति के अधीनो का वणेन, नियोगा- 
चरण-निरूपण, यमविलाप आदि भाते है । इस पुराण मे गगा-माहातम्य, गया-माहात्म्य, 
काशी-माहात्म्य, पुरुपोत्तम-माहात्म्य, प्रयाग-माहात्म्य, कुरुक्षेत्र-माहात्म्य, हरिहर“ 
माहात्म्य, वदरिकाश्रम-माहात्म्य, कामोदा-माहात्म्य, प्रभासतीर्थे, पुष्कर-माहात्म्य, - 
गौतमाश्रम-माहात्म्य, त्यम्वक-माहात्म्य, गोकर्ण तीर्थ-माहात्म्य, लक्ष्मण-माहात्म्य, 
सेतु-माहात्म्य, नर्मंदातीर्थ-माहात्म्य, भ्रवन्ती-माहात्म्य, मथुरा-माहात्म्य, वुन्दावन- 
माहात्म्य, वसु का ब्रह्म के समीप में गमन का वृत्तान्त, मोहनीतीर्थ-तेवन आदि की 
विपुल चर्चा है । इस पुराण की कथाओ्रो का सार-प्रहण करने का यहाँ प्रयास इसलिए 
नही किया गया है कि यह पिप्ड-पेषण की तरह हो जायगा । कथ्य विपयो के पर्यालोचन 
में ही सार की उपलब्धि हो जाती है, जो सुधी पाठको के लिए पर्याप्त होगा । 
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स्कन्दपुराण 
इस विशालकाय पुराण का सर्वा'ग ही सारमय है । सार तत्त्वो में सार्‌ तत्त्व का 
विवेक सार तत्त्व ही होगा । सार-संचय में मधुकर-व्यापार भ्रपनाकर ही सार संचित - 
किया जाता है, भौर इस पुराण के सारों के संक्षेपीकरण या सार-ग्रहण में, यही नीति 
अपनाई गई है । कि 
सम्पूर्ण संहिता-खण्डों एवं माहात्म्य-तमूह को लेकर ही स्कन्दपुराण है । इस- 
पुराण का माहेश्वर खण्ड बृहत्‌ कथायुक्त है भौर स्कन्द-माहात्म्यसूचक है । इसमें दक्ष- 
थज्ञकथा, शिव-लिगार्चन का फल, समुद्र-मन्थन का श्राख्यान, देवेख-चरित, पार्वती का 
उपाख्यान, विवाह, कुमारोत्पत्ति, तारक-युद्ध, पशुपति का भाख्यान, चण्डिका-भाख्यान, 
इसी प्रकार, नारद-समाग़म, कुमार-माहात्म्य एवं पंचतीथं की कथा से लेकर महिषासुर के 
प्राद्यान शौर वघ तथा शौणाचल में शिवावस्थान तक की कथा वर्णित है । वैष्णव खण्ड में 
भूमिवराइ-समाख्यान रोचक है। कमला की कथा से आरम्भ करके तीर्थो' का माहात्म्य 
तथा माण्डव्याश्रम के साथभ्रमुख तीर्थ, मासादि का उल्लेख किया गया है। शिव- 
महिमा, पंचाक्षर-महिमा, गोकर्ण-माहात्म्य, शिवराति-महिमा, काशीखण्ड-वर्णन भी इसी 
में आता है । नागर खण्ड मे लिंगोत्पत्ति, हरिष्चन्द्र-कथा, विष्वामित्र-माहात्म्य, त्रिशंकु 
का स्वगॅ-गमन तथा हायकेदवर-माहात्म्य से भ्रारम्भ करके दान-माहात्म्य, हावशादित्य- 
कीर्तन झादि सम्पूर्ण विषय गुम्फित “है । प्रभास खण्ड में सोमेश, विश्वेश, सिद्धेश्वरादि का 
झाख्यान तथा अग्नितीर्थ आदि से लेकर तीर्थवास तक की कथा एव द्वारकापुण्य-कीर्तन का, 
वर्णन आता दै । इसकी संहिताशो में शैव-दार्शनिक और शैव-सम्प्रदाय के भाचार-व्यवहार 
तथा भनुष्ठानादि का परिचय दिया गया है । छह संहिताओ में सनत्कुमार-संहिता, , 
सूत-संहिता, शंकर-संहिता झौर सौर-संहिता के कितने ही भ्रंश पाये जाते है । सनत्कुमार- | 
संहिता में विश्वेश्वर-गुणानुवर्णन, कष्यप-वर्णन, मोक्षोपाय-निरूपण तथा विश्वेश्वर- 
लिंगाविर्भाव की चर्चा से आरम्भ कर काशीधर्म-निरूपण तथा व्यास-चरित्न तक का 
वर्णन प्राया है । सूत-सहिता में प्रन्यावतार, पाशुपत ब्रत, वन्दीएबर-विष्ण्‌ संवाद में ईश्वर- ` 
प्रतिपादन, ईदवर-पूजा-विधान, शक्तिपूजा-विधि, जाति-निर्णय, तीर्थ-माहात्म्य रादि ` 
वर्णित है। ज्ञानयोग खण्ड में श्ञानयोग-सम्प्रदाय की परम्परा, श्रात्मसृष्टि, ब्रह्मचर्याश्रम- 
विधि, गृहाश्रमविधि, अष्टांगयोगादि का विस्तृत विवेचन उपलब्ध होता है। मुक्ति 
खण्ड में मुक्ति, मुक्ति के उपाय और ईश्वर का नृत्य-दर्शन वर्णित है । यज्ञवेभव खण्ड में 
वेदार्थ -प्रश्न, परस्पर-वेदार्थ-विचार, कर्मयज्ञ-वैभव, वाचिक यज्ञ, प्रणव-विचार, गायत्री- 
प्रपंच, प्रायश्चित्त-विचार, पापशुद्धि के उपाय, द्रव्यशुद्धि के उपाय, प्रभक्ष्य-निवृत्ति, 
तथा मृत्युसूचक प्रवशिष्ठ मिलते हे । तदनन्तर, ब्रह्मगीता, वेदार्थ-विचार, साक्षिस्वरूप- 
कथन, रहस्य-विचार, सर्ववेदान्त-संग्रह प्रभृति विषयों का विस्तृत रूप से उल्लेख पाया, 


॥ १ ८? 


जाता है । 
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'ंकर-सहिता' अनेक खण्डो मे विभक्त है। उसमे शिव-रहस्य-खण्ड प्रधान है 
श्रौर सम्भवकाण्ड, भ्रासुरकाण्ड, माहेन्द्रकाण्ड, युद्ध काण्ड, मळी दक्षकाण्ड, उपदेश- 
काण्ड धादिभी अति है। प्वैर-सहिता' मे ग्रप्टादश पुराणों का कीर्तन है । उपपुराण- 
कथन, व्यासकृत शिव-श्राराधन, याज्ञवल्क्यकत्त्‌ क सूयंस्तोत़् का कीर्तन श्रादि इसम 
पाये जाते है। श्रम्विका खण्ड मे कात्तिकेव-जन्म, अनुक्रमणिका, नैमिपारण्य की उत्पत्ति, 
असुरप्रयागोत्पत्ति का विवरण, प्रह्माद-नारायण-युद्ध में इन्द्र का आगमन आदि वणन 
उपलब्ध होते हैं । 

“माहेइवरखण्ड' में लोमश-शौनकादि-सवाद, दक्ष का शिव-रहित यज्ञानुष्ठान, 
सती-देहत्याग, वीरभद्र-कत्तुंक दक्षन्यज्ञ का विनाश, कैलाशत्याग और वनयमन, 
पार्वती का गवरी-रूपधारण-पू्वेक शिव-समीप में गमन का वर्णन मिलता है। 

'कुमारिकाखण्ड मे उग्रश्रवा-मुनिगण-सवाद मे दक्षिण समुद्र-तीरवासी 
कुमारेश, स्तम्मेश, चर्करेश्‍वर, महाकाल आर सिंहदेश रादि पंच शिवतीर्थ का 
भाहात्म्य एवं स्वानादि के फलकथन के साथ सौभद्रमासादि-तीर्थ-माहात्म्य कहे गये है । 
घनजय-कृत तीर्थ प्रमणादि, गायत्री-माहात्म्य, गुप्तक्षेत-माहात्म्य, कपिला-माहत्म्यादि 
का सुविस्तृत विवेचन प्राप्त होता है । 

ववैप्णवखण्ड' में भूमिखण्ड, उत्कलखण्ड, वदरिका-माहात्म्य, कात्तिक" 
माहात्म्य, मयुरा-माहात्म्य, माघ-माहात्म्य, वेशाख-माहात्म्य, भयोध्या-माहात्म्य और 
गयाकृप-माहात्म्य श्रादि दिये गये हैं। उत्कलखण्ड में जैमिनि आदि मुनियों के 
संवाद में जगन्नाथ-प्रसंग, ब्रह्मा-विष्णु-संवाद, सागर के उत्तर में और महानदी के 
दक्षिण में भगवत्‌-क्षेत्र-निर्णय श्रादि श्राति हैँ। इसके पश्चात्‌ महादान-माहात्म्य 
और स्कन्द-महादेव-संवाद में दशावतार-माहात्म्य के साथ इन्द्राद्रि की श्रवतार-कथा 
वर्णित है ॥ | 

त्रह्मखण्ड' में धर्मारण्य-कथन-विपयक सूत-नारदादि-प्रसंग श्राया है । 
घर्मारण्य-वर्णन में धर्मराज की तपश्चर्या से लेकर ब्रह्माण्डखण्ड-माहात्म्य-कथन, 
पुराण-श्रवण-फलानुवर्णेन तक की चर्चा उपलब्ध होती है, जो वडी रोचक और हृदय- 


ग्राहिगी है । 


'काशीखण्ड' में विन्घ्य-वर्णन और विन्ध्य-नारद-संवाद के श्रतिरिकत काशी के 
समी तीर्थस्यलो का विस्तृत वर्णन मिलता है । 


बा 


ररिवाखण्द' में श्रादिकल्प, श्रवतार-वर्णन, नमंदा-माहात्म्य-कथन, श्रश्वतीर्थ, 
तिपुरी-मर्कटीतीर्यं से लेकर एरण्डीतीर्थ, चक्रतीर्थ, रेवाचरित्न तक की कथा बणित है । 
अवन्तीखण्ड' में ईश्‍वरीइवर-सवाद में श्राद्धदानयोग्य पुण्यनदियो एवं 
वनो का वर्णन श्राया है। अगस्त्येश्वर-माहात्म्यादि के वर्णन से प्रारम्भ होकर 
पिण्डेश्वरलिग-माहात्म्य, इदवाकु-कुलतिलक श्रयोध्यापति परीक्षित द्वारा मृगयाथं 
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गहन वन मे प्रवेश और स्मराभिभूत किसी अपूर्व सुन्दरी कामिनी के साथ रमण तथा 
विहार के अन्त मे स्त्री का अन्तर्ाचादि-भ्रसग विस्तृत रूप से उल्लिखित है । 


'तापीखण्ड' के अन्तर्गत गोकर्ण-मुनिगण-संवाद मे तापी के उभयतीरवर्त्ती 
महालिगों की कथा, नामकीर्तेन, रामेइवरक्षेत्र-माहात्म्य तथा शरभंगतीर्थ से लेकर 
सिद्धेश्वर, शीतलेश्वर, नागेश्वर, जरत्कारेइवर, पातालविल और तापीसागर-संगम 
इत्यादि तक के माहात्म्यों का दिग्दर्शन कराया गया है। 


'नागरखण्ड' तीन परिच्छेदो भे विभक्त है। इसमे विशवकर्मोपाख्यान, विश्वकर्म- 
वशाख्यान, हाटकेशवर-माहात्म्यादि भाते हुँ, जिसमे विश्‍्वकमं-प्रपंचसृष्टि, जगदुत्पत्ति, 
ब्राह्मण्य-गायत्री-निर्णय, उपनयन-संस्कार, गायत्नी-महिमा, विश्वकर्मवंशानु-वर्णन, 
लिगोत्पत्ति, त्रिशंकु-उपाख्यान, हरिइचन्द्र का राज्यत्याग, विश्‍वामित्रमोह, विश्वामित्न- 
प्रभाव, विश्वामित्र की वरप्राप्ति तथा ल्रिशकु का स्वर्गलाभ से लेकर एकादश 
रुद्रोत्पत्ति और उनका माहात्म्य, द्वादशाक तथा रत्नादित्योत्पत्ति भादि तक की कथाएँ 
झाई है । तदनन्तर, हाठकेश्वर-माहात्म्य एव पुराण-श्रवणफल प्रभृति वर्णन सुविस्तृत 
रूप में प्राप्त होते हूँ । 

“प्रभासखण्ड' में लोमहर्षण-मुनिगण-सवाद, श्रोंकार-प्रशंसा, पुराण भ्रौर 
उपपुराण की संख्या का निर्णय, प्रत्येके पुराण का लक्षण और दानविधि-कथन, 
सात्त्विक-राजसादि पुराण-निर्णय तथा स्कन्दपुराण के खण्ड-निर्णय से प्रारम्भ होकर 
शिवरात्ति-महिमा, वस्वापथक्षेत्र-माहात्म्य मे बलि-निग्रह, वस्वापथक्षेत्र-माहात्म्य- 
समाप्ति, प्रभासक्षेत्र-यात्रा-प्रशसा और प्र भासखण्ड-समाप्ति तक की चर्चा झाई है । 
इसके अतिरिक्त श्रौर भी बहुत-से माहात्म्य श्रौर खण्ड स्कन्दपुराण के अ्रन्तर्गत 
समाहित है । जँसे--सह्याद्रिखण्ड, भ्रवु दाचलखण्ड, कनकादिखण्ड, काश्मीरखण्ड, 
कैशालखण्ड, गणेशखण्ड, उत्तरखण्ड, पुष्करखण्ड, बदरिकाखण्ड, भीमखण्ड, भूखण्ड, 
भैरवखण्ड, मलयाचलखण्ड, मानसखण्ड आदि । फिर, सुरभिक्षेत्र, स्वयम्भूक्षेत, 
हेमेश्वर और हृदालय-माहात्म्य इत्यादि भी वर्णित हैं। इस तरह, स्कन्दपुराण के 
अन्तर्गत तीर्थो' के वर्णन से तथा माहात्म्यो के उल्लेख से भारत के प्राचीन काल 
के विस्तृत भूवृत्तान्त का यथेष्ट परिचय प्राप्त होता है, जो हम भारतीयों के 
लिए गौरव के योग्य श्रमूल्य निधि है । 

छ 


परिशिष्ट 
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हमारे शास्त्रों के दो भेद है--निगम और भ्रागम, जिन्हें वेद और तन्त नाम 
से कहा जाता है । वेद समस्त विद्याप्रों का भाण्डार है। उनमें से जिन-जिन्‌ तत्त्वो 
को झनुभव के अनुसार जहाँ प्रमाणित किया गया, उन शास्त्रों को आगम या तन्त्र 
कहते है । इसके भ्रतिरिक्त, हमारे पुराण सृष्टि के विवरण प्रस्तुत करते हे, पर भागम 
सृष्टि के प्रादुर्भाव का रहस्य बतलाता है । इसलिए दोनो परस्पर एक दूसरे के पूरक हूँ । 
"त्रिपुरा-रहस्य' श्रागमशास्त्र का विषय है । इसलिए, उस शास्त्र का भी परिचय देना 
भ्रावश्यक है । भागमशास्त शक्ति को प्रधान मानता है । शक्ति भ्रौर शक्तिमान्‌ मिलकर 
जगत्‌ फे मूल तत्त्व वनते हूँ । जव यह सिद्ध हो गया, तब अपने अनभव और भ्रधिकार 
के प्रनुसार प्रधानता किसी की भी मानी जा सकती है। यह भी कहा जा सकता है कि 
शक्तिमान्‌ तो निर्विकार कूटस्थ-मात्र है । शक्ति के सहारे की शव्तिमानू. होगा श्रौर 
णक्तिमान्‌ के आधार पर ही शक्ति टिक सकती है । अतः, भ्रग-अगी की .तरह दोनो 
का अस्तित्व कायम है । इसीलिए, शवित को शक्तिमान्‌ का भ्रग माना यया है 1 किन्तु, 
श्रागमशास्त्र शवित को ही प्रधान मानता है। उसके अनुसार .शवित ही 
भ्रपने भ्राश्रय को वना छेती है भ्रयवा यो कहा जाय कि शक्तिमान्‌ भी शक्ति का. ही 
एक विकास है । भागमशास्त्र मे यद्यपि शक्तिमात्‌ रूप से शिव, विष्णु आदि की 
उपासना की जाती है; किन्तु शक्ति से भिन्न मानकर नहीं। शिव की उपासना वहाँ 
गौरी-सहित है एवं विष्णु की उपासना लक्ष्मीसहित । ग्रतः, शक्ति की प्रधानता आगमः 
शास्त्र में प्रसिद्ध है। वह शक्ति को जड नही मानता; किन्तु चिच्छक्ति. नाम से 
इसकी उपासना बतलाता है भौर उसे परमशिव से अभिन्न ही माता है; क्योंकि 
दोनो कभी भिन्न-भिन्न होकर नही रहते। इससे अद्वेत में भी बाधा नही आती है । 
झविभाग-रूप भ्रद्वैत वना ही रहता है। यह भी एक बडा भेद है कि भ्रागमशास्त् 
में परमतत्त्व सर्वथा निर्धभेक नही माना जाता । उसमे एक स्वातन्त्य-खूप मुख्य शक्ति 
या मख्य धर्म सदा बना रहता है.। अपने स्वातन्त्य के कारण ही जब वह अप्रंचःहूप 
से क्रीडा करने की इच्छा करता है, तब भ्राणव मल, से सम्बद्ध होकर जीव-रूप बन 
जाता है भौर उसकी शक्तियाँ भी सकुचित होकर जीव की सहचारिणी बन जाती है । 
उन्ही के कारण जीव अपने को परिच्छिन्न श्रौर दु खमग्न मानने लगता, है । हमारे 
“अन्य दर्शनशास्त्रो में यह एक विचारणीय प्रश्‍न भता है कि परब्रह्म स्वतन्त्रता से किसी 
को सुखी भ्रौर किसी को दु'खी बनाता है, तो उसमें विषमता भ्रौर तिर्दयता का भाव 
वश्य है । किन्तु, आगमशास्त्र कहता है कि यह तो किसी दुसरे पड़ अनुग्रह या 
'अत्याचार नही है । जब वहूस्वयं ही प्रपंच-रूप से नाना रूप धारण करता है, तब बह 
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स्वयं ही सुख और दुःख भोगता है । यहाँ दूसरे पर श्रनुग्रह और अत्याचार 
का प्रश्‍न ही नही है । 
आगमशास्त सें शक्ति के भिन्न-भिन्न विकास माने गये है। महामाया, माया 
भौर प्रकृति--ये सब शक्ति के ही क्रमिक विकास हँ । जव परमशिव झाणव मल के 
परिग्रह से सकुचित हो जाता है, तव वह महामाया श्रौर माया के बन्धन में पड़ता है । 
माया शिव की शक्तियो को संकुचित कर उनके द्वारा जीव को अपने बन्धन में लेती है । 
इन्हें ही 'पंचकंचुक' कहा गया है। ईश्वर में पाँच प्रकार की प्रधान शक्तियाँ हे, जो 
संकुचित ल्प में जीव को प्राप्त होती है । ईश्वर मे सवंकत्तृत्व है, भ्त. उसकी शक्ति 
फला-ढूप से संकुचित होकर जीव को प्राप्त है । कला-शिक्षा द्वारा जीव भी बहुत कुछ 
निर्माण कर सकता है, फिर भी सब कुछ बनाने का सामर्थ्यं इसे प्राप्त नहीं है । जितनी 
कला इसमें होगी, उतना ही सर्जन कर पायया । ईएवर की दूसरी शवित्र सशता है; 
जो विद्या-इप में संकुचित होकर जीव को प्राप्त होती है । विद्या द्वारा जीव भी बहुत 
कुछ जान सकता है; किन्तु सर्वज्ञ नही वन सकता। ईश्वर की तीसरी शक्ति 
निकालावाष्य सत्ता है, प्रर्थात्‌ उस छा अस्तित्व सर्वदा है । किसी भी काल में उसका 
अभाव नही रहता । यही शक्ति काल-रूप मे सकुचित होकर जीव को प्राप्त होती है, 
जिससे यह नियत काल तक सत्ता धारण कर सकता है। ईश्वर में चौथी शक्ति 
श्रानन्दरूपा है । वह नित्यानन्दमय है। वह उसकी शक्ति राग-ल्प से संकुचित होकर 
जीव को प्राप्त है। राग (प्रेम) के हारा जीव भी परानन्द का उपभोग आशिक रूप से 
करता है । परमानन्द इसे प्राप्त नही होता । इसी प्रकार, ईश्वर में पाँचवीं शक्ति 
सर्वेभवन-सामथ्यं है । इसका तात्पर्य है कि वह स्वेच्छया यथाभिरुचि रूप धारण कर 
सकता है या विवत्तित हो सकता है । यह शक्ति भी नियत रूप से संकुचित होकर 
जीव को प्राप्त होती है। इसी शक्ति से प्राणी घटता-वढता है श्रौर बाल्य, यौवन आदि 
भेद से या मनुष्य, पशु आदि नाना पर्यायो में भ्रनेक रूप वनता है; किन्तु सब कुछ 
नहीं वन सकता । इन्ही पाँच कचुको से झावृत होकर वह जीवभाव प्राप्त होता है । 
स्वभावतः, जीव इन पाँचों कचुको को तोड डालना चाहता है । में भी 
सववज्ञ, सर्वेशक्तिमान्‌, पूर्णानन्दमय वनू', यह इसकी इच्छा स्वभावत रहती है । 
किन्तु, जीवभाव रहते माया के ये पाँचो कंचुक टूट नही सकते और पूर्ण शक्तियाँ 


वह प्राप्त नही कर सकता । इन पाँचों कचुकों को तोड्ने का उपाय शास्त्रों ने 
उपासना ही वताया है । उपासना द्वारा मन का निरन्तर ईश्वर में भ्रपंण करने से 
जीव में ईश्वर के धर्म प्रकट होने लगते हैं। यह 
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पहले श्रावश्यक होता है । उपासना करते-करते वह ज्ञान भी स्वच्छ होता जाता है 
भोर उपासना भक्ति-त्प मे परिणत हो जाती है । ज्ञान और भक्ति का एक दूसरे 
के माध्यम से उत्कर्ष होता जाता है और चरम भ्रवस्था मे परमाभक्ति भौर परम- 
ज्ञान एक रूप ही हो जाते ह 1 इस स्थिति पर पहुँचने पर जीवभाव निवृत्त होकर 
शिवत्व की प्राप्ति हो जाती है । 
श्रधिकारानुसार उपासना के बहुत भेद शास्त्रों में वणित हे । जिस प्रकार 
शक्तिमानू-रूप में शिव, विष्णु आदि उपास्य के अनेक भेद हे, उसी प्रकार श्रागम- 
शास्त्र में भी शक्ति के अनेक उपास्य भेद बताये गये है। उन अनन्त रूपों का दस 
रूपों मे वर्गीकरण किया गया है, जिससे दस महाविद्याएँ श्रागमशास्त्र में विख्यात है । 
जिस समय प्रपच का दृश्य पदार्थ भ्रस्तित्व में नही था, उस महाप्रलयावस्था से 
श्रारम्भ कर प्रपंच की पूर्णता-पर्यन्त दस भ्रवस्थाएं मानी गई है । उन ग्रवस्थाम्नो मे 
कार्य करनेवाली चित्‌-शक्ति को दस विभागो मे विभक्त किया गया । जब महा- 
प्रलय में जगत्‌ का प्रादुर्भाव करने की इच्छा भगवान्‌ या भगवती को होती है, तब 
उस प्राथमिक भ्रवस्था को श्राद्याशक्ति कहा जाता है । उस अवस्था मे कुछ नही है, 
ऐसा नही कहा जा सकता; क्योकि कुछ नही होता, तो प्रपच मे सब कुछ कहाँ से 
घ्राता । असत्‌' से 'सत्‌' नही हो सकता, यह श्रार्यदशंनों का डिण्डिमघोष है-- 
ना सतो विद्यते भावो ना भावो विद्यते सतः । 
उभयोरपि दृष्टोऽन्तस्त्वनयोस्तत्वदर्शिभिः ॥ 
(भगवद्गीता) 
इससे यह सिद्ध है कि महाप्रलय-दशा में भी सब कुछ है; किन्तु सुषुप्ति-दशा 
में है 1 ग्रतः, सम्पूर्ण स्थूल-सृक्ष्म ब्रह्माण्ड की सुषुप्ति का नाम ही “महाप्रलय” 
कहलाता है । उस भ्रवस्था में जीव भी रहते है; किन्तु सुपुप्ति-दशा मे । सुषुप्ति 
एक प्रकार की मृत्यु-अवस्था है। इसीलिए श्राद्याशक्ति के समस्त उपकरण शव 
(मृत) रूप माने गये है । शव पर ही वह आरूढ मानी गई है। शवो के मुण्डो की ही 
माला पहने हुए है । कानों मे कुण्डल शवो के मुण्ड ही हुँ श्रौर उसकी काची (करधनी) 
शवो के निर्जीव हाथो की बनी हुई है । प्राद्याशक्ति का स्वरूप भी गहरा कृष्ण-वणे है, 
जो प्रकाश के सर्वथा अभाव की सूचना देता है। इस प्रकार, महाविद्याओ के 
स्वरूप पूर्ण वैज्ञानिक है। फिर, जब सम्पूर्ण भ्रपच बन जाता है, तब उसकी 
ग्रधिष्ठात्री महाशक्ति का नाम षोडशी होता हँ । उस समय वह सोलह कलाओो 
से परिपूर्ण मानी गई । वह पूर्ण जगत्‌ की अधिष्ठा्ली है और रजोगुण-प्रधान होने 
से आगमशास्त्र उसका रूप रक्त वर्ण का मानता है । 
प्रपंच के सोलह पदार्थ अभी कहे गये । इन सोलहो को तीन वर्गों मे बाँटा 
गया है--स्थूळ, सूक्ष्म और कारण। शक्ति केये ही तीन पुर है। इनका उत्पादन, 
पालन आदि करनेवाली महाशक्ति इन्हीं तीनो पूरों मे रहती है, जिससे वह 
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तत्रिप्रा' कहलाती है। उस महाशक्ति 'त्रिपुरा' भगवती का ही यह प्रभाव है कि 
जगत्‌ के समस्त पदार्थ तीन-तीन ख्पो, में ही विभक्त होते है। उत्पादक, पालक 
और संहारक त्रिदेव ब्रह्मा, विष्णु और महेश माने गये है। लोक भी तीन हे- 
भमि, अन्तरिक्ष श्रौर स्वर्ग । इन लोको के नियामक देवता भी तीन हँ-श्रग्नि 
वाय और आदित्य। वेद भी तीन माने गये है--ऋक, यजु थौर साम। 
हमारे जीवो के शरीर भी तीन है--स्थुलशरीर, सूक्ष्मशरीर श्रौर कारणगरीर । 
स्यलणसीर तो प्रत्यक्ष ही है। इसके ही स्थूल पदार्थों का निरूपण न्याय श्रादि 
शास्त्र करते है। किन्तु, यह स्यूलशरीर सर्वथा जड है । इसका परिचालन करने- 
वाला सृक्ष्मशरीर है, जिसमें पाँच जानेन्द्रिय, पाँच कमन्द्रिय, पाँच प्राण तथा मन 
गौर वृद्धि ये सत्रह तत्त्व माने जाते हे। इसका निरूपण सांख्य ने विस्तार से 
किया है। स्थूलशरीरो के नष्ट हो जाने पर भी सूक्ष्मरीर बना रहता है । 
भिन्न-भिन्न शरीरों और भिन्न-भिन्न लोको मे यही सूक्ष्मशरीर जाता श्रौर 
आता हैं। किन्तु, महाप्रलय में यह भी नप्ट हो जाता है। ऐसी स्थिति में तव 
प्रश्‍न उठता है कि ज्ञान और कर्म के सस्कार किसके आधार पर रहते है । यदि संस्कार 
न रहें, तो आगे होनेवाली सूप्टि मे प्राणियों के जन्म श्रौर कर्म का कौन नियामक 
होगा ? अतः, वेदान्तदशेन सूक्ष्मशरीर का ची श्राधारभूत एक कारणशरीर 
मानता है! वह कारणशरीर वासनात्मक है। वह हमारी सुषुप्ति-दशा में भी 
अपना काम करता है श्रौर महाप्रलय में भी वना रहता है। वह उसी दिन 
निवृत्त होता है, जिसदिन भगवती महाशक्ति की कृपा से जीव को मोक्ष प्राप्त होता है, 
इसलिए उसे 'अनादि-सान्त' कहते हैँ। आगरमणास्त्र में तो कारणशरीर से पहले 
के भी शरीरो का वर्णन भ्राता है। वह कहता है। कारणशरीर तक तो भाषा की 
सृष्टि है; किन्तु इमसे श्रागे का महाकारणशरीर या वैन्दव शरीर विन्दुरूपा महामाया 
से वना है । गुरुजन जब शिप्य को शिक्षा देते हे, तव इसी वैन्दव शरीर को 
जागरित करते है । इमी शरीर के द्वारा उपासना की सिद्धि होती है । फिर, मुक्ति- 
दशा म एक 'विद्रप कवस्यशरीर' माता” गया । उस मक्ति के भागे भी उपासक जव 
उपास्य इप्टदेव की कपा से अपने-अपने इप्टदेव की नित्यलीला में प्रवेश करता है, तव 
एक 'हसदेह-स्वरूप देह प्राप्त होती है । इसीको श्रागमशास्त्र जीवन की श्रन्तिम सफलता 
मानता है और यही उसका परम पृरुपार्थ है। आगमशास्त के अनसार यह केवल 
भक्ति से प्राप्य है । जान से प्राप्त होनेवाला मोक्ष उसके यहाँ परम पुरुषार्थ नही 
माना जाता । 
उपयु क्त महाकारण शरीर, वँन्दव शरीर और विद्रप कैवल्यशरीर--यें तीन 
श्रलौकिक शरीर हुँ । किन्तु, लोक-व्यवहार में तो स्थूल, सूक्ष्म और कारण ये तीन 


शरीर श्राति है । इसीलिए, श्रवस्थाएँ भी तीन होती 
9 ह--जाग्रतू, स्वप्न और सुपृप्ति । 
जाग्रत्‌ अवस्था का “स्यूलशरीर' से सम्बन्ध है, स्वप्नावस्था का 'सक्ष्मणरीर 
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से और सुषुप्ति-प्रवस्था का 'कारणशरीर' से । इन सभी शरीरों और भ्रवस्थाओं 
से छुटकारा पाने का उपाय वतलानेवाले वेद भी तीन हे, यह मेने पहले 
ही कहा है। इन वेदों का साररूप प्रणव है, उसकी मात्वाएँ भी तीन ही हूं! 
इस प्रकार, तीन का क्रम सर्वत्र चलता है। यही त्रयी 'त्रिपुरा' की व्यापकता की 
सूचना हमे देती रहती है। इस 'तिपुरा' का वर्णन करनेवाला 'तिपुरा-रहस्य' 
आगमग्रन्थ है । इसके भी तीन खण्ड हे--माहात्म्यखण्ड, ज्ञानखण्ड और 
चर्याखण्ड । प्रथम में त्रिपुरा भगवती के भ्रवतारो का वर्णन है । श्रवतारों के द्वारा 
उसका माहात्म्य बताया गया है। द्वितीय ज्ञानखण्ड मे परतत्त्वरूपा भगवती का 
स्वरूप उपलक्षित किया गया है। फिर, तृतीय चर्याखण्ड में उपासना की विधि 
वर्णित है। चर्याखण्ड तो श्रभी कही प्राप्त ही नही हुआ। केवल अ्रभी दो खण्ड 
ही इसके प्राप्त है । इनमें से “माहात्म्यखण्ड' के ही कुछ श्रशो का निर्देश यहाँ 
दिया गया है । 
श्रार्य-संस्कृति का यह नियम है कि किसी भी विद्या को जानने के पहले उसका 
'सम्प्रदाय' जानना श्रावश्यक होता है। “सम्प्रदाय” शब्द को आजकल बहुत दूषित 
मान लिया है। किन्तु, पुराने समय में यह शब्द बहुत महत्त्व का माना जाता था। 
किसी पुरुष ने किसी विद्या का झाविष्कार किया हो अथवा किसी विद्या की प्राप्ति 
की हो, उसका ज्ञान अपने शिष्यों को दे और शिष्य भी उसका ज्ञान भ्रपने शिष्यो को दें । 
इसी क्रम-परम्परा का नाम “सम्प्रदाय! है। कोई भी पुरुष किसी से विद्या की कुछ 
बात कहता, तो वहाँ सबसे पहले पूछा जाता था भवतः कुतः सम्प्रदायः इत्यादि । 
*त्रिपुरा-रहस्य' ग्रन्थ, मे भी 'त्रिपुरा' भगवती की विद्या का पहले सम्प्रदाय ही बताया 
गया है। इस ग्रन्थ के प्रवक्ता मेधा या सुमेधा ऋषि है । उन्होने परशुराम से विद्या 
प्राप्त की । परशुराम ने दत्तात्रेय से, दत्तात्रेय ने ब्रह्मा से, ब्रह्मा ने विष्णु से और 
विष्ण ने शिव से यह विद्या प्राप्त की । यही इस सम्प्रदाय का विवरण है। 
वश्रीमाकंण्डेयपुराण' मे 'सप्तशती' नाम के दुर्गाचरित्र के उपदेष्टा भी मेधा ऋषि है। 
सम्भव है, ये वे ही मेधा हो; क्योकि दोनों ही शक्ति सम्प्रदाय के अग्रणी नेता हूँ । 
दोनो पृथक्‌-पृथक्‌ भी हो सकते हे । यह तो अन्वेषण का विषय हे। 
' मेघा ऋषि के परशुराम से दीक्षा प्राप्त करने के कारण परशुराम का चरित्र इस 
ग्रन्थ के भ्रारम्भ मे विस्तार से वणित हुआ है । परशुराम के चरित्रका पुराणो मे 
भी वहुधा वर्णन है । च्यवन ऋषि के पृत्न ऋचीक को गाधिराज की कन्या व्याही थी। 
पहले. उत्तम राजकुल की कन्याएँ भी ब्राह्मण लोग ग्रहण करलिया करते थे। उस 
गाधि-नन्दिनी ने ऋचीक ऋषि की बहुत सेवा की । तब सेवा से प्रसन्न होकर एकदिन 
ऋतचीक ने कहा कि तुमने मुझे बहुत सन्तुष्ट किया है, कोई वर माँगो । गाधि-नन्दिनी ने 
प्रार्थना की कि मेरे भ्राता नही है। आप ङपा कर मेरी माता को एक तेजस्वी 
प्रतापी पुत्र दीजिए भर मुझे भी एक सुयोग्य प्रतापी विद्वान्‌ पुत्र दीजिए। ऋचीक 
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ऋषि ने दो प्रकार के चर बनाये । अपने तपोवल से एक मे ब्रह्मतेज रखा श्रौर 
दसरे मे क्षत्रतेज । ब्रह्मतेजवाला चरु अपनी पत्नी को खाने के लिए बतलाया और 
क्षत्रतेजवाला चरु वह अपनी माता को खिला दे, ऐसा समझाया । शाधि-नन्दिनी 
दोनों चरुझो को लेकर अपनी माता के पास गई और दोनो चरुओ का प्रभाव 
ब्रतलाया। माता के मन में लोभ आया। उसने वडे प्यार से पुत्नी से कहा कि 
पत्नी, प्रत्येक मनष्य अपने पुत्र को सबसे अच्छा देखना चाहता है! श्रत, ऋषि ने तुझे 
जो चर दिया है, उसमे ग्रवच्य ही अधिक वैशिष्ट्य होगा। मुझे विशवास है कि मेरी 
त्नी अपनी माता के प्रति इतनी उदारता वरतेगी कि अपना चरु मुझे दे देगी। तेरी 
ऐसी कृपा मे तेरा श्राता वड़ा प्रशस्त प्रभावशाली होगा, जिससे तुझे भी सुख होगा । 
मातृ भवना गाधि-नन्दिनी ने माता की श्रतिशय प्यार-भरी वाणी सुनकर उसकी वात 
मान ली। दोनो मुग्ध स्तिया ब्रह्मातेज शौर क्षत्रतेज की वाते नही समझ सकी और 
विशेष प्रभाव के लोभ में चरु वदलकर खा गई । जव ऋचीक ने पूछा कि तुम दोनों ने 
चरु खा लिये, तव उनकी स्त्री ने परिवर्त्तन करके चरु-भक्षण की वात कह दी। 
ऋषि ने कहा कि तुमने वड़ा ग्रन्थ किया । अव तुम्हारी माता को ब्राह्मण-स्वभाव- 
चाला पूत्र होगा ओर तुम्हें श्रतिशय युद्धप्रिय तया कालाग्नि-सदुश क्रोधवाला क्षत्रिय- 
स्वभाव का पुत्र होगा । यह सुनकर ऋषिपत्नी बहुत दु.खित हुई भौर उन्होने प्रार्थना 
की कि मे हिमा करनेवाला क्रोधी पुत्र नही चाहती । ऋषि ने कहा, में क्या करू, 
चरु का प्रभाव तो कमी हटाया नही जा सकता । जव ऋषिपत्नी ने बहुत अनूरोध 
किया, तव ऋषि ने कहा कि में अपने तपोबल से इतना कर सकता हूँ कि वह क्षत्रिय 
गुण तुम्हारे पूतन में प्रकट न होकर पौत्र में प्रकट हो । ऋषि के इस श्राइवासन से ऋषिपत्नी 
सन्नुप्ट हो गई । वाद, इमी चरु के परिवर्तन से गाधिराज की पत्नी में 'विशवामित्र' 
का जन्म इआ । इसीलिए, विश्वामित्र तपस्या के वल से ब्राह्मण वन गये । इधर 
ऋचीक की पत्नी से जमदग्नि नामक पुव हु्ा। जमदग्नि ऋषि जीवन-पर्यन्त 
स्वय शान्त ब्राह्मण बने रहे । किन्तु, ऋचीक के पौत्र और जमदग्नि के पुत्र परशूराम 
मंचन का प्रभाव प्रकट हुश्रा। वे दुर्दान्त क्षत्रिय-स्वभाव के प्रतापी पुरुष हुए । 
ब्राह्मण क घर में उत्पन्न होने के कारण प्रथम वय में पशुराम ने भली भाँति वेदादि 
का अध्ययन किया और स्वाभाविक रुचि होने के कारण शस्त्र-विद्या में भी निष्णात हो 
गये । जब माहिष्मती क राजा कात्तेवीर्य सहत्लाज न ने इनके पिता का वध कर दिया, 
तव इनका बर क्षतववल कालास्नि के ममान भडक उठा । इन्होंने अपने चाहप्रताप से 
कात्तदीय का तो ममूल नाश कर ही दिया) परमोद्धत सम्पूर्ण क्षत्रियो के संहार का भी 
ब्रन छे लिया 1 इसके प्रचण्ड क्रोध और प्रताप के सामने कोई क्षत्रिय ठहर न सका । 
वहुतेरे क्षत्रियों ने शरणागत होकर, वहतेरो ने श्रपनी जाति वदलकर और बहुतो ने 
स्त्रियों में छिप-छिप्दर अपने प्राण वचाये । इतने पर भी जव इन्हे मालूम हुआ कि 
श्रभी बहुन-से क्षत्रिय जीवित वच गये है, तव फिर दूसरी वार इन्होने क्षत्रियी का 
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संहार किया। इस प्रकार, क्रमशः इक्कीस बार पृथ्वी की प्रदक्षिणा करते हुए ये 
क्षत्रियों को नष्ट करते रहे । बडी कठिनाई से कहीं कोई क्षत्रिय बच पाया । अन्त भे, 
पूर्णावतार भगवान्‌ राम के सामने जब इनका वल-गवं खर्व हुआ, तब इन्होने श्रपना 


शस्त्र छोड़ दिया । 
शस्त्र-त्याग कर जब परशुराम तपस्या के लिए जा रहे थे, तब इनके मन मे बडा 
भारी पश्चात्ताप हो रहा था कि मेने वहुत बडा श्रनर्थ किया है। इस महापाप से 
मेरा छुटकारा कंसे होगा । उसी समय मार्ग में इन्हें एक अत्यन्त तेजस्वी व्यक्ति 
दिखाई पड़ा, जो विक्षिप्त-सा प्रतीत हो रहा था। परशुराम उसके समीप जाकर 
उससे कुछ वाते करना चाहते थे; किन्तु वह भ्रत्यमनस्क-सा बना रहा और इनसे 
उसने कुछ बात,नही की । उसकी ऐसी धृष्टता देखकर परशुराम ने बुरे शब्दों से उसका 
तिरस्कार किया, तब भी वह कुपित न हुआ और वह हँसता हुआ ही कुछ श्रनाप-शनाप 
बोलता रहा। उसकी ऐसी निलिंप्तता देखकर परशुराम ने निश्चय किया कि अवश्य 
ही यह कोई विशिष्ठ तपस्वी है, जिसने काम, क्रोध ग्रादि पर विजय प्राप्त कर ली है। 
परशुराम तुरत उसके चरणो मे गिर पड़े और प्राथंना करने लगे कि भ्रपना परिचय 
दीजिए और मेरा उद्धार कीजिए । परशुराम का समपंण देखकर उस व्यक्ति ने कहा-- 
मै बृहस्पति का भ्राता 'सवत्तं'हूँ । छोटी भ्रवस्था मे ही घर छोड़कर तपस्या मे लग 
गया था । लोगो से बचने के लिए विक्षिप्त-सा रहता हूँ भौर सर्वथा आत्मचिन्तन करता 
रहता हूँ । तुम्हे उपदेश देने का मेरे पास समय नही है । तुम दत्तात्रेय के पास जाय़ो । 
वे ही तुम्हे “तिपुरा भगवती” की दीक्षा देगे श्रौर उस भगवती की आराधना से तुम्हारा 
कल्याण होगा । 'सवत्तं' का ऐसा उपदेश पाकर परशुराम गन्धमादन पर्वत पर भगवान्‌ 


दत्तात्रेय के दर्शनार्थ गये । 
गन्धमादन पर्वत हिमालय से भी बहुत उत्तर है । वह एकान्तत. देवभूमि है । 
वहाँ बडा प्रशान्त तपोवन परशुराम ने देखा । उस तपोवन मे एक बहुत बड़ा 
प्रभावोत्पादक भ्राश्रम था । उस शभ्राश्रम के प्रथम कक्ष म एक तपस्वीको बैठा 
देखकर प्रणामपर्वक परशुराम ने पूछा कि आप का शुभ नाम क्या है और 
दत्तात्रेय भगवान का भाश्रम कहाँ है। उस तपस्वी ने हँसते हुए उत्तर दिया कि यही 
दत्तात्रेय का आश्रम है । गुरुकृपा से आपके आगमन की बात मैने पहले ही जान 
ली थी । भगवान्‌ दत्तात्रेय भीतर विराज रहे हैं। आप उनके समीप चले जाइए । 
[मने भीतर प्रवेश कर देखा कि एक तेजस्वो युवा के रूप मे दत्तात्रय 


परशुर एक परम सुन्दरी वेश्या बैठी हुई है । वह 


विराजमान है । उनके समीप ही 
रखा है | परशुराम के चित्त में यह दृश्य देखकर बडा सन्देह उत्पन्न हुआ; किन्तु 


संवर्तं के उपदेश मे पूर्ण श्रद्धा उत्पन्न हो चुकी थी । श्रद्धा शब्द का ग्रथ है कि दोष- 
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दर्शन की वृत्ति ही न उत्पन्न होने देना | अतः, इन्होने उक्त दोपों की और ध्यान 
ही नही दिया! इन्होने मन मे विचार किया कि महातमाओ के चरित्र अलोकिक 
होते है! ऐसा सोचकर परशुराम प्रणाम कर उनके चरणो के पास वेठ गये । जब 
दत्तात्रेय भगवान्‌ ने परशुराम को देखा, तव इनका स्वागत करते हुए कहा-- 
परशुराम, तुम कल्याण की लालसा से सन्मार्ग मे प्रवृत्त हुए हो । ससार मे इन्द्रिय- 
जय ही कल्याण का मागे है। जिसने इन्द्रियो को जीता, उसने सव कुछ जीत लिया । 
जिह्वा भौर उपस्थ इन दो का विजय ही सवसे कठिन है। मै तो इन दोनो के 
उपभोग की सामग्री अपने पास रखता हूँ। यह सुरा और वेश्या ये दोनो मेरे 
पास वर्तमान है । उपभोग की इस सामग्री को देखकर तपोवन मे जितने 
महात्मा थे, सव मेरा संग छोड चले गये । सभी मुझे घृणा की दृष्टि से देखते है । 
फिर, तुम मेरे पास किसकी प्रेरणा से आये ? तुम्हे मेरे चरित्रो से घृणा क्यो 
नहीं होती ? 
इस प्रकार के प्रश्‍न सुनने के पश्चात्‌ परशुराम ने “संवत्त' की बातें 
सुनाई और कहा कि मै आपका परिचय प्राप्त कर चुका हूँ। में पूर्ण श्रद्धा 
के साथ आपकी शरण मे आया हू । कृपा कर शरणागत का त्याग न कीजिए भ्रौर 
मुझे उपदेश दीजिए । वत्ताद्वेय परशुराम की वास्तविक श्रद्धा जानकर बड़े प्रसन्न हुए 
झोर 'तान्त्रिक प्रत्यभिज्ञा-दर्शन' के अनुसार उन्हे उपदेश दिया---“इस दर्शन के 
श्रनुसार परम गिव ही एक मूल तत्व हे । जव वें अपने स्वातन्ल्य से नाना रूप 
से क्रीडा करना चाहते है, तव ग्रपनी शक्तियो को संकुचित कर नाना रूप धारण 
करते हे । जीव को उस परमशिव का भान होता रहता है; क्योकि इसकी शक्तियाँ 
शिव की महाशक्ति का ही अंश है । किन्तु, भान होने पर भी यह रहस्य को 
समझ नही पाता । जिस दिन इसे मे परमशिव ही हूँ ऐसी प्रत्यभिज्ञा हो जायगी, 
उम दिन यह कृतार्थ हो जायगा । यह प्रत्यभिज्ञा भगवती त्तिपुरसुन्दरी की कृपा के 
विना नहीं हो सकती, श्रत' तुम 'द्विपुरसुन्दरी' की आराधना मे लग जाओ । वही 
तुम्हारा मनोरय पूर्ण करेगी ।” “भगवन्‌, मै त्रिपुरसुन्दरी की आराधना किस _ 
रीति चे कलूंगा । परशुराम हारा यह पूछे जाने पर दत्तात्रेय ने 'तिपुरसुन्दरी' के 
श्रवतारो का वर्णन किया । भगवती का तत्त्वज्ञान दिया और उपासना की सारी 
विधियाँ भी समझा दीं एवं दीक्षा भी दे दी। दीक्षा प्राप्त करके परशुराम 
्लिपुरसुन्दरी की आराधना करने मलयपर्वेत पर चले गये । 


सुमेघा ऋषि एक समय कल्याण-्कामना से भगवान्‌ परशुराम की सेवा में मलयाचल 
पर गय झार उन्हाने श्रात्मकल्याण के उपायो का प्रश्‍न किया | परशराम ने इन्हें वही 
पूवाक्‍्त सार तत्त्व ममझाये और 'लिपुरमुन्दरी' के एक रूप 'वालाम्वा' की दीक्षा दी। 


दीक्षा तन्त्रशास्त्र का एक आवश्यक कृत्य मानी गई है । दीक्षा के विना तान्त्रिक को 


किसी उपासना का अधिकार प्राप्त नहीं होता। वैदिक मार्ग में भी उपनयन-सस्कार 
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नामक दीक्षा आवश्यक है । विना उपनयन-संस्कार के वेद का अक्षरोच्चारण वर्जित है । 
इसी प्रकार, तन्तिक दीक्षा के विना कोई भी तन्त्वोक्त अनुष्ठान नही किया जा सकता । 
पहले कहा जा चुका है कि गुरु दीक्षा के द्वारा शिष्य के 'बैन्दव शरीर' को जागरित' 
करता है । वह अलौकिक 'वेन्दव शरीर' ही भ्रलौकिक भगवान्‌ की उपासना में संलग्न 
हो सकता है । वेदिक दीक्षा-रूप उपनयन-संस्कार मे भी भ्रग्नि-संचालन कर शिष्य की: 
भेधा-शक्ति परिपुष्ट की जाती है । तभी वह वेद के गम्भीर तत्त्वो को पढ़ने और समझने 
का भ्रधिकारी होता है । अतः, परशुराम ने पहले सुमेधा को छोटी दीक्षा दी भ्रौर 
कहा कि इसकी श्राराघना द्वारा जब तुम सिद्धि प्राप्त कर जोगे, तब आागे की उच्च 
शिक्षा दी जायगी । इस उपासना की सिद्धि प्राप्त हो जाने पर' पुन: हमारे 


पास भ्राना । 
सुमेधा ऋषि श्रीशैल पर भ्रामरी देवी के स्थान में जाकर ब्रतनियम-पूर्वक तपस्या 
करने लगे । वे निरन्तर भगवती के ध्यान मे तत्पर रहते थे श्रौर भ्राहारादि के द्वारा” 
होनेवाली शरीर-यात्रा की भी परवा नही करते थे । इस उपासना से इनमें भगवती 
की स्फूर्ति होने लगी । एक राति को स्वप्नावस्था मे इन्हे भगवती का दर्शन प्राप्त हुआ । 


इर्ष-गदूगद होकर सुमेधा ने भगवती की श्रद्धा-भक्ति-पूर्वक स्तुति की । भगवती ने 


वरदान दिया कि तुम उपासना मे सिद्ध हो गये । रब गुरुके पास जागो और इसके 


ध्रागे की उच्च दीक्षा ग्रहण करो। । 
ऋषि सुमेधा भोर होते ही गुरु के पास चल पड़े । किन्तु, रास्ते मे उन्हे सन्दैहु 
हुआ कि मैने जो कुछ देखा और सुना है, वह तो स्वप्नावस्था की बात थी । स्वप्न को. 

तो दार्शनिक भ्रम-रूप कहते है। दिन में जो कुछ हम सोचते-विचारते है श्रौर जेसी 

हमारी मनोवृत्तियाँ होती रहती है, उन्ही का एक आकार रात्रि में तिद्रारूप दोष के 
कारण दिखाई दे जाया करता है। उसमे सत्यता का विश्वास कैसे किया जाय ? इस 

प्रकार, विचार करं उन्होने निश्चय किया कि गुरु के पास में नही जाऊंगा । ऐसा विचार ह 

कर ही रहें थे कि आकाशवाणी द्वारा उन्हे पुन. भादेश मिला कि सन्देह मत करो, भ्रवश्य | 
गुरु के पास जाओ । तब सुमेधा बड़ी प्रसन्नता से परशुराम भगवान्‌ के पास गये 
गुरु परशुराम ने बडी प्रसन्नता प्रकट की और 


भ्रौर सब वृत्तान्त गुरु को सुना गये । व्य 
सुमेधा का अभिनन्दन किया । फिर, उन्होने सुमेधा को त्रिपुरसुन्दरी की उच्च' दीक्षा 


दी और उसकी सम्पूर्णे चर्या-विधि उन्हे बतला दी । फिर, आशीर्वाद भी दिया कि 


लुम इस ज्ञान से ग्रन्थ का निर्माण भी करोगे । | 
सुमेधा का गोत्रनाम 'हरितायन' भी इस ग्रन्थ मे मिलता है। वे वहाँ से 'हालास्य' 
नगर मे मीनाक्षी देवी के स्थान मे आये और वहाँ गुरु के बताये मार्ग से उपासना 


करने लगे । एक दिन ध्यान करते हुए उन्हे ऐसा भान हुआ कि एक श्वेत जटाधारी 
तपस्वी तेजोमय मत्तिं हाथ मे वीणा लिये, सामने खड़ी है । ऐसी दीप्त मूर्तिं के 


क 
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दर्शन से चकित हो जव सुमेधा ऋषि ने भाँखेँ खोली, तव ठीक उसी रूप में खड़े भगवान्‌ 
तारद को देखा । प्रणिपात भ्रौर स्वागताभिनन्दन करने के श्रनन्तर सुमेधा ने हाथ 
जोडकर कहा कि भ्रापकी भ्राज्ञा पीछे सुनू'गा, पहले मेरे सन्देह का निराकरण कीजिए 
कि जो स्वरूप मै भ्रपने भीतर देख रहा था, वही स्वरूप बाहर देख रहा हूँ, यह कैसे ? 
श्राप मेरै भीतर कैसे प्रवेश कर गये थे? नारद हॅसे । कहने लगे, तुम्हारा नाम तो 
सुभेधा है, वडे उपासक प्रतीत हो रहे हो; किन्तु वात बालक जैसी करते हो। किसके 
भीतर और किसके वाहर की बात कह रहे हो? प्रात्मा के भीतर-वाहर भ्रथवा शरीर के 
भीदर-वाहर ? यदि भ्रात्मा के भीतर-बाहर की बात करते हो, तो उससे बाहर तो कोई 
वस्तु है ही नहीं । वहतो 'विभु', अर्थात्‌ सर्वव्यापक है । मै उससे बाहर कैसे रह्‌ 
सकता हूँ । यदि शरीर के भीत र-बाहर की बात करते हो, तो शरीर तो सात वितस्ति मे 
परिच्छिन्न है भ्रौर मे महाकाश के भ्राधार पर स्थित हुं । फिर, यह सम्पूर्ण 
महाकाश उस छोटे-छोटे शरीर के भीतर कैसे ग्रॅंट सकता है । शरीर के बाहर भी 
मुझे कोई कैसे देख सकता है; क्योकि देखने के साधन इन्द्रियाँ है । वे शरीर के भीतर हे । 
वे इन्द्रियाँ जड है। उनकी गति स्वतः बाहर हो नही सकती और बाहर के पदार्थ भी 
जड है। उसमें भी वह शक्ति नही, जो सूक्ष्मातिसूक्म होकर उड़ सके और भीतर 
प्रवेश कर सके । अत) भीतर-बाह « यह तो कल्पना-मात्र है । इस कल्पना का बधार 


ग्रहण कर तुम बालक-जैसा प्रश्‍न क्यो करते हो? मनुष्य तो भावनावश किसी 
चीज को वाहर-भीतर कहता है। 


नारद भगवान्‌ के इस प्रश्‍न का विचार दर्शनो में भी है श्रौर भ्राधुनिक विज्ञान 
भी भ्रपना युक्तिप्रयोग इसपर करता है । भारतीय दर्शनो मे ग्रधिकतर चक्षुरिर्द्रिय 
को वहिर्गामी माना गया है। बाहर जाकर द्रव्य का रूपआदि वह ग्रहण कर 
लेती है । इसीलिए, साख्यशास्त्र में इन्द्रियो को भौतिक न कहकर अलंकार-जन्य 
कहा गया है, जिससे उनमें विशिष्ट शक्ति निहित की गई है। किन्तु, जब सभी लोग 
शरीर को भोग-साधन मानते हे, तब शरीर से वाहर जाकर इन्द्रिया श्रपना 
विपय ग्रहण कर सकें, यह कैसे सम्भव हो सकता है? यह ठीक है कि चक्षुरिन्द्रिय 
दूर तक चली जाती है, परन्तु शरीर-सम्वन्ध के विना वहाँ उसमें विषय-प्रहण का 
सामर्य्य कहाँ से प्राप्त होता है ? इसके अतिरिक्त सभी दर्शन इन्द्रियो के विषय-ग्रहण में 
मन की सहकारिता मानते हे । मन के सहयोग के विना इन्द्रियो से विषय ग्रहण 
सम्भव नही होता । तव क्या इन्द्रियो के साथ मन भी वाहर चला जाता है? यदि 
मन भी बाहर चला जाता है, तो फिर उतनी देर तक यह शरीर जीवित कैसे 
रहता है १ ये सारी उलझनें पेचोदी है । आधुनिक विज्ञान कहता है कि वाहर के विषयो 
का चल्लु के धरातल-रूप दर्पण पर प्रतिबिम्ब ग्रा पड़ता है और अपने स्थान पर ही 


रहकर चक्षु उन विषयो को ग्रहण कर लेती है । तव प्रश्‍न उठता है कि पदार्थों की 
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दूरी और समीपता का ग्रहण कंसे होता है, जिसकी उपपत्ति आधुनिक विज्ञान को 


ठीक-ठीक नहीं लगती । अस्तु; 
उपयुक्त प्रकार की दार्शनिक जटिलता मे डालकर देवषि नारद ने अपने 
श्रांगमन का प्रयोजन सुमेधा को बतलाया । उन्होंने कहा--“ब्रह्मा ने मुझे भेजा है। 
उन्होंने मेरे द्वारा तुम्हारे पास यह सन्देश भिजवाया है कि तुम 'त्रिपुरा-रहस्य' ग्रन्थ का 
निर्माण करो ।” सुमेधा ने बड़े विनम्न शब्दो में कहा--में तो कुछ नहीं जानता । ग्रन्थ 
मे क्या लिखूंगा । गुरुजी ने तो जो कुछ भी बताया था, वह सारा ज्ञान विस्मृत हो 
गया । मेरी स्मृति ठीक नही है। मै प्रन्थ-निर्माण कैसे कर सकता हूँ ? नारद ने तुरत 
ब्रह्मा का ध्यानपूर्वक भ्रावाहन किया। आवाहन करते ही ब्रह्मा पधारे। नारद ने 
पृछा--'भगवन्‌, त्रिपुरा भगवती की इपा सुमेधा नै तो प्राप्त कर ली। ऐसा 
भाग्यशाली होकर इसकी स्मृति-शक्ति कैसे नष्ट हो गई?” ब्रह्मा ने वतायाकि 
“सरस्वती? नदी के तीर पर एक 'भलक नाम के तपस्वी ब्राह्मण रहते थे। वे 
भगवती के अनन्य उपासक थे श्रौर उनकी स्त्री भी भगवती की भक्त थी । उनके 
यहाँ एक "सुमन्तु? नाम का पृक्त उत्पन्न हुआ । वह पाँच वर्ष की भ्रवस्था मे ही बड़ी 
श्रद्धा से भगवती की आराधचा करने लगा । एक दिन 'भ्रलर्क' ने अपनी स्त्री को प्रेम 
पूर्वक भ्रामन्त्रित करते हुए “गयि? ऐसा कहा । बालक ने उसे 'ऐ' रूप मे ग्रहण कर 
लिया। वह निरन्तर इस शब्द का उ'्चारण करने लगा । छोटी अवस्था मे ही उस 
बालक की मृत्यु हो गई। वही भ्रब 'सुमेधा' रूप से उत्पन्न हुआ है । वाग्बीज के 
प्रभाव से भगवती की इसपर अत्यन्त इपा तो है; किन्तु ज्ञानपूर्वेक इसने शुद्ध जप 
नहीं किया था। अतः स्मृति-शक्ति नही है । मै इसे स्मृति-शक्ति दे देता हूं, 
जिससे यह विद्वान्‌ हो जायगा भ्रौर 'त्रिपुरा=रहस्य' ग्रन्थ का निर्माण कर सकेगा । 
चलते समय ब्रह्मा मे सुमेधा को श्रादेश दिया कि तुम नित्य चार-चार शभ्रध्याय की 
रचना करना और ३६ दिनो मे ग्रन्थ समाप्त कर देना । प्रतिदिन जो रचोगे, उसे नारद 
को सुनाते जाओगे । नारद इतने समय तक तुम्हारे समीप रहेंगे हुंगे । इस प्रकार, यह भादेश 
देकर ब्रह्मा अन्तहित हो गये, और नारद भी चले गये । दुसरे दिन फिर नारद झाये 
और उस दिन से ही सुमेधाने ग्रन्थ का निर्माण आरम्भ किया । इसने प्रतिदिन 
ब्रह्मा के भ्रादेशानुसार चार-चार अध्याय के क्रम से ३६ दिनो मे ग्रन्थ परिपूर्ण 


कर दिया । ॥ 
सुमेधा ने परशुराम झौर दत्तात्रेय भगवान्‌ कें संवाद के रूप में इस ग्रन्थ का 

निर्माण किया है । जब परशुराम भगवान्‌ ते श्रीजगदम्बिका का स्वरूप पूछा, तब 
दत्तात्रेय ने यही बताया कि त्रिपुरा भगवती परतत्त्व-रूप है । उनका स्वरूप मन भ्रोर 
वाणी के श्रगोचर है । उस स्वरूप को तो ब्रह्मा और विष्णु भी कह आर जान नही 
नके अवतार हुए है, उनके ही चरित्र में 


सकते । किन्तु, समय-समय जो उ bs 
तमे दनका । उनसे तुम तरिपुरा-माहात्म्य जान सकोगे । हमारे सभी शास्त्रा 
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में परतत्त्व के जानने की प्रक्रिया अवतार द्वारा ही सम्पादित को गई है । अवतार- 
वाद आर्येशास्त्रो का एक मुख्य विषय है । इसके विना परतत्त्व के समझने का कोई 
उपाय नही है । श्रीभागवत मे अवतार का दुसरा शब्द “आविर्भाव' लिखाहे । 
जव वह परतत्त्व, भगवान्‌ या भगवती थ्राविभूत होते है, तव मनुष्य उसे जान 
सकता है । भागवत में यह जगत्‌ ही भगवान्‌ का पहला अवतार या श्राविर्भाव 
बताया गया है । इसके प्रन्तगंत भिन्न-भिन्न कार्य-साधनाथे भिन्न-भिन्न शक्तियो को 
लेकर परतत्त्व के भ्राविर्भाव समय-समय होते रहते हे । फिर, उनके नाम, रूप, 
लीला और धाम से ही परिचय प्राप्त कर भाग्यशाली मनुप्य परतत्त्व की उपासना 
द्वारा सिद्धि प्राप्त करते हैं । 


'दत्तावेय भगवान्‌ ने त्रिपुरा भगवती का पहला कुमारी-प्रवतार बताया है । 
उसके चरित्र के सम्बन्ध में कहा है कि जिस समय भगवान्‌ विष्णु शेष-शय्या पर 
क्षीरसमुद्र में शयन कर रहे थे भौर ब्रह्मा भी उनके समीप सेवा मे उपस्थित हुए थे - 
तथा भगवान्‌ की आँख खुलने पर, जिस समय ब्रह्मा को कुछ उपदेश हो रहा था, 
उसी समय इन्द्र आदि वहुत-से देवता बड़े परिश्रान्त रूप मे घवराये हुए वहाँ आये 1 
सभी देवगण प्रणाम कर विष्णु के ग्रादेशानुसार उनके समक्ष वैठ गये। फिर, विष्णु के 
प्रश्‍न पर उन्होंने श्रपने ग्रागमन का कारण यह बताया कि हमलोगों में परस्पर बहुत 
विवाद छिड़ा हुआ है श्रौर उसके कारण बहुत श्रशान्ति हो रही है। उस विवाद को 
मिटाने के लिए ही आपकी सेवा में हम सव उपस्थित हुए है। इन्द्र ने कहा कि 
एक दिन जव में देवसभा में बैठा देवताओं को श्रपना माहात्म्य बता रहा था कि मे 
सव देवताओं का राजा हूँ, मुझे पूरी शक्ति और सर्वज्ञता प्राप्त है, मेरे शासन में ही 
आपलोगों को भदा रहना चाहिए, तव बीच में ही अग्नि ने खड़े होकर कहा कि. 
श्रापका यह भ्रभिमान मत्य नहीं। सबसे बड़ी शक्ति तो मुझे प्राप्त है कि मै न 
समस्त वस्तुओं को क्षण-भर में नष्ट कर सकता हूँ। मै ही सव पार्थिव पदार्थों को 
वनरता हुँ और मे ही विगाडता हु । इसलिए, सवसे श्रेष्ठ तो मुझे मानना चाहिए । 
अग्नि श्रपना महत्त्व कह ही रहें थे किवीच में ही सोम वोल उठे कि नहीं, तुम्हारा 
जीवन तो मेरे ही भ्राधार पर है। यदि मै तुम्हे भोजन नही दू, तोतुमकभी का 
समाप्त हो जाग्रो। जगत्‌ के सम्पूर्ण तत्त्व तो मेरे ही परिणामभूत हे । हमारे 
विना किसी पदार्थं की सृष्टि नही हो सकती । तुम तो केवल मेरे अंगो की, 

“भिन्न-भिन्न रूप मे, व्यवस्था-मात्र-करते हो । तुम तो मेरा अनुयायी हो । इसलिए 
सबसे श्रेष्ठ तो मै हूँ । इसी वीच वायू बोल उठे कि तुम सव वृथा भ्रभिमान कर 
रहे हो । मेरे समान शक्ति तो किसी में भी नही । मे एक निमेप के लिए भी अपनी 
गति वन्द कर दूं, तो समार के सव प्राणी मरणासन्न हो जायें। जड पदार्थों को 
भी में जहाँ चाह, उडा ले जा सकता हूँ । वृष्टि आदि तो मेरे ही कारण होती है । 
प्रग्नि मेरी सहायता के विना नहीं जल सकते! सोम का भ्रवयव-सन्निवेश भी मै ही 
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बनाता हूं इसलिए सबसे श्रेष्ठ तो में ही हु । हे प्रभो! इस प्रकार, हमलोगों 
में विवाद उठ खडा हुआ और वह किसी प्रकार शान्त नहीं हो रहा है। यदि यह विवाद 
बढ़कर परस्पर संघर्ष का रूप धारण कर लेगा, तो जगच्चक्र का परिचालन असम्भव 
हो जायगा। भरतः, आपकी सेवा मे हम सब उपस्थित हे कि वस्तुस्थिति को 
स्पष्ट करके हमारा विवाद शान्त कर दें । 
इन्द्र की बात सुनकर विष्णु मुस्कराये भ्रौर एक बार ब्रह्मा की भोर 
देखा भौर उन्होंने ब्रह्मा से कहा कि इन्हे मुख्य तत्त्व का श्राप उपदेश कर दे। किन्तु, 
ब्रह्मा ने निवेदनं किया कि भगवत्‌, इन भ्रभिमान-प्रस्तो को समझाना मेरी शक्ति 
के बाहर है । आप ही कूपाकर इन्हें मुख्य तत्त्व का उपदेश दे सकते है । विष्णु ने 
कहा कि परतत्त्व का उपदेश तो मै भी नही कर सकता। मै भगवान्‌ शंकर का 
स्मरण करता हु । वे ही यहाँ आकर भ्रपने उपदेश द्वारा इनका विवाद शान्त कर 
सकंगे। भगवान्‌ विष्णु आदि के स्मरण करने पर शंकर भगवान्‌ वहाँ पधारे। 
भ्रभ्युत्थान और कुशल-स्वायत के भ्रनन्तर सब वृत्तान्त सुनकर भगवान्‌ शंकर ने 
कहा कि इन देवताश्रो को जगदम्बा ने मोहित किया है । उस भगवती की कृपा के 
विना इनका मोह शान्त नही हो सकता, इसलिए उचित है कि हमसब मिलकर 
भगवती का ध्यान श्रौर स्तुति करें । बही कृपा कर प्रादुभूत होगी और इनका 
मोह्‌ दूर करेगी । जब ब्रह्मा, विष्णु और महेश ध्यानमग्न भगवती की स्तुति 
करने लगे, तब अकस्मात्‌ घोर महाभयानक शब्द हुआ। उस भयानक शब्द से 
वहाँ पर बैठे सभी देवता मूच्छितप्राय हो गये भौर ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश खडे होकर 
स्तुति करने लगे। चैतन्य-लाभ होने पर देवताओं ने देखा कि एक तेजोमय, किन्तु 
सौम्य मूत्ति हूरस्थित दिखाई दे रही है । उन्हें उस दिव्य रूप का तत्त्व कुछ समझ 
मे नहीं भ्रा रहा था कि यह क्या अद्भुत वस्तु है । देवताओओ ने परामर्श कर पहले 
अग्नि को भेजा कि तुम जाकर इस रूप का ज्ञान प्राप्त करो कि यह क्या है। 
झग्नि ने समीप जाकर जब उस श्रद्भुत मूत्ति से पूछा कि श्राप कौन हूँ, तव वहाँ 
से शब्द हुआ कि पहले तुम अपना परिचय दो भौर बतलाग्रो कि क्या शक्ति रखते हो 
श्रस्नि ने बड़े अभिमान से कहा--“मै सबका प्राणरूप, सव वस्तुओं में रहनेवाला 
अग्नि हूँ। मुझमें इतनी शक्ति है । कि मै क्षणमात्र मे सम्पूर्ण जगत्‌ को भस्म कर 
सकता हू 1” इसपर उस मूर्ति ने एक तिनका ( तृण ) उनके सामने रखा झोर 
कहा कि पहले इसे भस्म करके दिखाशो । अग्नि ने अपनी सम्पूण शक्ति उस 
तृण पर लगा दी, किन्तु उसे न जला सके । वे बिलकुल निस्तेज होकर लौट 
भये । उन्होने अन्य देवताओ से कहा कि मै इस अद्भुत तत्त्व को नहीं पहचान 
सका । भ्रव भ्रापलोग यत्न कीजिए । तत्पश्चात्‌ सोम, वायु आदि गये रौर वेंभी 
उस तृण को न तो गोला कर सके, न उड़ा सके । अन्त मे, इन्द्र अपने विविध 
श्रायुधों से सुसज्जित होकर उस झ्ादचर्यमय रूप के सामने पहुचे। इन्द्र कावज भी 
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उस तृण का कुछ नही विगाड़ सका और इन्द्र निस्तेज हो गये । सभी के हतप्रभ हो जाने 
पर और उनके द्वारा बहुत स्तुति-प्राथंना करने पर, उस महातेज से एक सौम्य 
मृत्ति प्रकट हुई । उस मूत्ति ने इन्द्र को समझाया कि तुम किसी मे भी शक्ति नही है । 
समस्त शक्तियाँ मेरी दी हुई है। तुमलोग वृथा वडप्पन का अभिमान मत करो और 
जिस-जिस कार्य मे नियुक्त हो, उसका सम्पादन ठीक प्रकार से करते रहो, इसीसे 
तुम्हे सिद्धि प्राप्त होगी । तत्पश्चात्‌ ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदि को भी दर्शन, आशीर्वाद, 
वर आदि देकर वह मृत्ति अन्तहिंत हो गई । न्त में, दत्तात्रेय ने कहा कि यह कुमारिका- 
अवतार था, जो देवताश्रो के अभिमान को नष्ट करने के लिए हुआ था । 
यह कथा 'केनोपनिपद्‌' मे भी श्राई है। थोडा भेद कथा-प्रक्रिया मे है। वहाँ 
उमा हैमवती का दर्शन होना लिखा है भ्रौर उसमे इन्द्र को ब्रह्मज्ञान कराया गया है । 
कुल मिलाकर, तात्पर्य यही है कि मुख्य 'परतत्त्व ही स्वंशक्तिमान्‌ है और सभी 
घक्तिस्लोत यही से फूटता है. । उस मूल तत्त्व को न पहचान कर भ्रपनी शक्ति का 
अभिमान करनेवालो की इसी प्रकार दुर्गेति होती है। भगवती की भ्रवरशक्ति माया है, 
जिसके परिणामभूत हुमलोगो के भ्रन्त करण द्वारा निर्मित वासना-ज्ञान है। उस छोटे 
से तृण-र्प वासना-ज्ञान को न तो श्रग्नि जला सकती है और न वायु उड़ा सकता है। 
वह भगवती की कृपा से ही परम ज्ञान का उदय होने पर हट सकता है। इसी 
दृष्टान्त से समझ लीजिए कि सबकी शक्ति परिमित है। श्रनन्त शक्ति तो भगवती 
की ही है। 
इस प्रकार, 'तिपुरा-रहस्य' में भ्रनेक अवतारो का वर्णन करने के बाद भगवती 
'ललिता' का भ्रवतार लिखा गया है । 'तन्त्रशास्त्र' मे ललिता की उपासना बहुत 
मुख्य मानी गई है। सभी सम्प्रदायो मे यह उपास्य है। वैष्णव भी राधा की 
सखी कहकर 'ललिता' की उपासना करते है। इसका रहस्य बड़ा अद्भूत है । 
इस 'त्रिपुरा-रहस्य' ग्रन्थ में भी इस अवतार का बहुत विस्तार से वर्णन है। प्राय 
इसी श्रवतार के वर्णन में यह अन्य पूर्ण हो गया है। इसे एक नवीन शक्ति का 
प्रादुर्भाव कहकर यहाँ “ललिता” का वर्णन हुग्रा है भ्रौर त्रिपुरा भगवती का ही 
एक खूप ललिता को माना गया है। विभाण्डक दैत्य के वघ के लिए इसका अवतार 
हुआ । विभाण्डक की उत्पत्ति का भी इसमे विस्तृत वर्णन है। 
विभाण्डक ने जव शकर का घोर तप किया भ्रौर शंकर जव वरदान देने के लिए 
पघारे, तव उसने श्रजर-श्रमर वन जाने कावर माँगा। शकर ने कहा कि मूल तत्त्व 
ब्रह्म के भ्रतिखित और कोई श्रजर-भ्रमर नही हो सकता । इस असम्भव वर को मत 
मांगो, दूसरा कोई वर ले लो । किन्तु, विभाण्डक ने ग्रौर कोई वर स्वीकार नही किया 
श्रौर निरन्तर तप ही करता गया । इसकी अत्यन्त उग्र तपस्या से जव त्रिलोकी भस्म होने 
लगी, तव देवताओं की प्रार्थना पर पुन, शकर भगवान, उसके पास पधारे और बहुत 
समञ्ञा-बुझाकर उसे यह वर लेने पर राजी किया कि वर्तमान मे जितनी शक्तियाँ है या 
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जितने शस्त्रास्त्र है, उनसे वह नहीं मरेगा। इसप्रकार का वरदान प्राप्त कर 
उसने सभी देवताओं को परास्त किया । उसके युद्धों का इस ग्रन्थ मे अति विस्तृत 
वर्णन है । अन्त मॅ, देवताओं की प्रचुर प्रार्थना पर भगवती त्रिपुरा ने एक शक्ति 
के रूप में भ्रपने को प्रकट किया झौर नये शस्त्र की रचना से ही इसका वध किया। 
इस ललितावतार का वर्णन 'तिपुरा-रहस्य' ग्रन्थ मे विस्तृत रूप से है श्रौर इसकी स्तुति, 


प्रार्थना श्रादि भी भ्रति रहस्यमय और अति विस्तृत है । 
ग्रन्थ का उपसंहार 


इस प्रकार, पुराण-विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थो मे सर्वत्र भारत की प्राचीन 
ज्ञानराशि का वैभव प्रकट हुआ है। पुराणो का जितना ही श्रद्धापूर्वक अनुशीलन 
किया जाता है, उतने ही रहस्यपूर्ण विषयो के द्वार श्रनावृत होते जाते हे । पराधीनता 
के सुदीघ काल मे अन्य विद्याओ की ही तरह यह महत्त्व की विद्या भी भ्रन्धकाराच्छन्न 
हो गई थी । स्वतन्त्रता-सू्ये के उदय के साथ ही उसके प्रकाश मे हमे भ्रपनी 
विद्याओं कै ओजस्वी स्वरूप का ज्ञान होना ही चाहिए । स्वतन्त्रता की यही वास्तविक 
चरितार्थता है । प्रस्तुत ग्रन्थ 'पुराण-परिशीलन' इसी दिशा में एक प्रयास है । 
अल्पज्ञता भौर श्रनवधानतावश ग्रन्थगत दुठियो के लिए हम श्रपने कृपालु पाठको से 
क्षमा-याचना करते हे तथा ग्रन्थ की परिपुत्ति के कारणभूत सर्वनियन्ता के चरणो में 


प्रणति-पुरस्सर हम इस ग्रन्थ को समाप्त करते हुँ । 
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